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PRÉFACE  DU  TRADUCTEUR. 


Sans  vouloir  entrer  ici  dans  les  considérations  générales,  qui 
sont  plutôt  du  ressort  des  ouvrages  élémentaires  et  de  théorie 
que  de  celui  de  l’histoire;  sans  vouloir  bien  moins  encore  répé- 
ter en  d'autres  termes  l'Introduction  de  l'auteur,  nous  croyons 
cependant  nécessaire  de  dire  un  mot  de  l'Histoire  de  la  Philoso- 
phie par  rapport  à la  philosophie  elle- môme;  de  faire  connaître 
l’état  de  l’histoire  de  la  philosophie  avant  M.  Hitler,  et  la  né- 
cessité d’une  histoire  nouvelle  qui  satisfit  les  besoins  nés  des 
derniers  grands  travaux  de  la  philosophie;  d’iudiquer  l’état  ac- 
tuel delà  scieuce,  et  par  conséquent  le  point  de  vue  de  notre 
historien.  Nous  ferons  enfiu  connaître  plus  particulièrement 
M.  Hitler  à nos  lecteurs,  en  leur  donnant  sa  biographie  (i). 

I.  L’histoire  de  la  philosophie  n'est  point  utile  par  elle-même, 
mais  uniquement  par  les  résultats  scientifiques  auxquels  elle 
peut  conduire.  D’une  part,  elle  aide  à poser  les  questions  de 
dogmatique  sous  toutes  leurs  faces  , eu  présente  les  solutions  di- 
verses, en  facilite  la  solution  définitive,  et  contribue  ainsi  à 
élever  une  dogmatique  sur  les  difféicntcs  questions  qui  compo- 
sent le  domaine  de  la  philosophie.  D'autre  part,  elle  aboutit  à 
la  détermination  des  lois  du  dés eloppement  de  la  pensée  philo- 
sophique , considérée  soit  abstraitement,  soit  dans  des  circon- 
stances déterminées.  Enfin,  elle  éclaire  par  les  résultats  mêmes 
sur  la  valeur  respective  des  méthodes,  et  par  conséquent  sur  la 
question  de  leur  choix. 

Eu  effet,  il  ti’y  a pas  autre  chose  en  philosophie  que  la  science 
même,  la  loi  de  son  développement  sporilané  dans  l’humanité, 
et  les  procédés  divers  que  la  réflexion  a cru  devoir  employer  pour 
en  préparer  les  matériaux  et  pour  la  construire. 

Telle  est  donc  la  seule  utilité  que  nous  puissions  reconnaître 


(i)  Elle  est  extraite  en  très  grande  partie  du  nouveau  Dictionnaire  de  U 
Conversation.  Lripsick , l833,  p.  774. 
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dans  l'histoire  de  la  philosophie , et  passé  laquelle  elle  n'est 
plus  qu’une  vaine  fantasmagorie,  un  arsenal  ténébreux,  où  le 
scepticisme  seul  peut’ {miser  pour  insulter  à la  raison  humaine, 
en  cherchant  à la  confondre  et  à la  désespérer.  Toute  histoire 
qui  n’cît  pas  écrite  avec  lu  conscience  <lc  ces  fins  , ou  du  moins 
de  quelqu’une  d'elles,  n'est  donc  qu’un  fatras  syncrétique  , où 
la  chronologie  et  l’ordre  ethnographique  peuvent  être  respectés, 
niais  où  les  doctrines  seront  présentées  sans  intelligence  et  d’une 
Manière  décousue.  Ce  u'est  la  dès  lors  qu'un  squelette  historique, 
auquel  manque,  non  seulement  la  vie,  mais  encore  la  forme 
extérieure,  cl  jusqu’aux  hgameus  qui  devaient  en  tenir  les  p è- 
ccs  en  rapport.  L’ordre  chronologique  n’est  point  l'ordre  phy- 
siologique, et  toute  l’exactitude  du  premier  ne  peut  en  rien 
suppléer  au  défaut  du  second.  On  comprend  dès  lors  pourquoi, 
dans  tous  les  ordres  de  phénomènes,  il  existe  tant  d'hislniros 
qui  Sont  si  peu  instructives,  malgré  l'immense  érudition  de  leui» 
auteurs.  C’rst  qu’ils  n’ont  rien  compris  à la  physiologie  de  l’hi»* 
toirô,  qu’ils  n ont  pas  su  la  créer,  parce  qu'ils  n'en  ont  pas  conçu 
la  nécessité.  Ici,  comme  ailleurs,  c'c-l  l’iHvisihle,  le  rationnel, 
qui  rend  intelligible  le  visible  et  le  sensible  Eu  d'autres  termes , 
c’est  l’esprit  philosophique  seul  qui  peut  vivifier  l'histoire,  et 
en  faire  une  représentation  vraie  du  passe. 

Ce  n’esi  pas  ici  le  lieu  de  faire  voir  avec  quelque  détail  com- 
ment Cl  jusqu’à  quel  point  l'histoire  de  la  philosophie  peut  aider 
à l'accomplissement  de  la  philosophie.  Nous  observerons  seule- 
ment, pour  ce  qui  est  de  la  détermination  du  développement 
philosophique  de  l'humanité,  que  l’histoire  n’en  peut  être  com- 
plète que  quand  ce  développement  sera  lui-même  complet. 
Jusque  là  l'histoire  de  la  philosophie  ne  représentera  qu’une 
partie  du  développement  philosophique  de  l'humanité.  Mais 
aussi  elle  cesserait  d’élre  unie,  et  serait  close,  si  l'humanité 
pouvait  résoudre  toutes  les  questions  philosophiques  qu’elle  se 
pose,  dtU  la  solution  ti’étre  le  plus  souvent  que  négative,  c'est- 
à-dire,  n’étre  qu’une  démonstration  de  l'impossibilité  absolue 
de  résoudre  ces  éternels  problèmes.  L’histoire  de  la'plolosnphie 
sera-t-elle  donc  un  jour  inutile,  ou  , en  d’autres  termes  , la  phi- 
losophie sei  a-t-clle  un  jour  une  science  achevée?  Peut-être;  mais 
le  jour  qui  sera  témoin  d'un  aussi  grand  évènement  ne  laisse  pas 
encore  entrevoir  son  aurore.  Nous  sommes  porté  à croire  ce- 
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pendant  que  la  philosophie , telle  que  nous  la  concevons,  c'est- 
à-dire  le  rationnel  et  l’universel  en  toutes  choses,  peut  un  jour 
éclore  d’un  cerveau  puissant,  à peu  près  tout  organisée;  mais 
qu’en  toutcas , quelle  que  doive  être  l’époque  de  son  avènement, 
elle  paraitra  bien  avant  toutes  les  sciences  empiriques,  qui  ne 
sont  peut-être  pas  de  nature  à être  finies  jamais.  Cette  assertion, 
bien  qu’elle  puisse  choquer  certains  préjugés  scientifiques,  n’a 
cependant  rien  de  paradoxal  aux  yeux  de  quiconque  se  Fait  une 
juste  idée  de  la  nature  diverse  dei  sciences  rationnelles  pures 
et  des  sciences  empiriques.  Mais  en  attendant  ce  jour  de  triom- 
plie,  la  philosophie  devra  rendre  encoie  plus  d’un  combat , su- 
bir même  plus  d’un  outrage.  Toutcfo.s,  elle  ne  peut  pas  plus 
défaillir  que  l'humanité  qu’elle  représente  dans  son  plus  noble 
attribut;  ni  la  foi , ni  l'e-pcrancc  ne  peuvent  manquer  à ses  ser- 
viteurs, non  plus  que  le  courage  et  la  patience.  Les  individus, 
qui  semblent  ne  compter  nulle  part  dans  le  plan  de  la  création , 
t'usent,  s’épuisent  cl  passent  à son  service;  mais  son  culte  ne 
passe  pas.  L’intelligence  humaine  , dans  ses  plus  nobles  repré- 
sentans,  se  trouve  consacrée  à ses  autels  d’âge  en  âge  , de  siècle 
en  sècle,  par  une  vocation  vraiment  divine,  et  qui  tient  de  la 
prédestination.  Celle  éternelle  religion  de  la  vérité,  ce  culte  non 
interrompu  de  la  philosophie,  ne  serait-il  donc  qu’une  idolâtrie, 
et  une  idolâtrie  sans  remède  et  par  conséquent  sans  fin?  Ce  sa- 
cerdoce philosophique,  où  chaque  prêtre,  digne  de  ce  nom, 
semble  recevoir  l’ordination  du  ciel,  ne  serait-il  donc  qu’une 
série  d’mtelligenccs  éternellement  dévouées  à l’illusion  et  à l'er- 
reur? Comment  alors  justifier  les  voies  de  la  Providence  et  re- 
connaître la  sagesse  ordonnatrice  du  monde  des  esprits?  Et 
pouiquoi  alors  ne  pas  rejeter  la  raison  loin  de  soi , ne  pas  cour- 
ber la  tête  sous  le  joug  dégradant  d’une  ignorance  brutale?  Mais 
est-il  possible  que  la  destination  de  l’homme  soit  d’ignorer  les 
tendances  de  la  nature,  ou  de  ne  les  connaître  que  pour  les  con- 
tredire et  les  étouffer,  et  de  chercher  à bouleverser  ainsi  dans 
une  stupide  fureur  le  plan  et  l’oeuvre  même  de  la  Providence? 
La  vérité,  la  sublimité,  la  sainteté  même  de  la  philosophie,  ne 
sont-elles  pas  au  contraire  frappantes  pour  tout  esprit  impartial? 
Et  qu’importe  que  ceux  qui  ne  veulent  ni  voir  ni  entendre,  ne 
voient  ni  n’entendeut?  Qu’importent  encore  l’impuissance , les 
erreurs , les  hypocrisies , les  vocations  mal  comprises  et  les  apo- 
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stasies?  La  philosophie  en  est-elle  moins  possible  en  soi,  moins 
vraie,  moins  digne  de  notre  culte  ; mérite-t-elle  moins  qu'on  la 
serve  de  toutes  ses  forces  quand  on  s’en  croit  capable  et  qu’on 
l’aime?  Mais  c’est  trop  insister  sur  un  scepticisme  qui  s’en  va. 
La  philosophie  n’est  point  l’oeuvre  de  l’homme,  c'est  un  décret 
du  ciel  qui  reçoit  son  accomplissement  dans  le  temps , et  suivant 
une  mesure  un  peu  diverse  pour  tous  les  hommes , pour  tous 
les  âges  et  pour  tous  les  peuples.  Dès  qu’une  fois  elle  a fait  son 
apparition  dans  le  sein  d’un  homme  ou  dlune  nation,  elle  ne  se 
relire  plus,  à moins  de  catastrophes  extrêmement  et  longuement 
désastreuses. 

Maintenant,  est-ce  h la  spéculation  ou  à l’histoire , ou  à l’une 
et  l’autre  tout  à la  fois,  à nous  tracer  le  développement  phi- 
losophique dans  l’humanité?  Ceux  qui  veulent  construire  l’his- 
toire de  l’humanité , d’après  l’idée  seule  de  l’humanité , préten- 
dent que  l’histoire  est  tout  entière  dans  la  spéculation,  comme 
si  ce  qui  est  vraiment  historique  pouvait  se  savoir  à priori! 
comme  si  la  spéculation  pouvait  ici  se  passer  des  données  histo- 
riques! comme  si  le  développement  de  l'humanité  s’exécutait 
d’une  manière  purement  abstraite,  et  saus  être  contrarié,  ra- 
lenti, suspendu  ou  détourné  même  par  les  circonstances  exté- 
rieures sans  nombre  qui  nous  coudoient , nous  heurtent  et  nous 
jettent  quelquefois  hors  de  notre  première  voie!  Mais  je  n’insis- 
terai pas  davantage  sur  ce  point,  M.  Rit  ter  l’ayant  d’ailleurs 
lui-même  traite  dans  son  introduction  beaucoup  mieux  que  je 
ne  pourrais  le  faire.  J’observerai  seulement  que  l’histoire  de  la 
philosophie  ne  donne  point  proprement  le  développement  abs- 
trait , idéal,  parfait  de  la  philosophie  daus  l’humanité,  mais 
seulement  le  développement  concret,  réel  et  imparfait;  elle  ne 
le  donne  pas  même  immédiatement,  mais  elle  fournit  simple- 
ment à l’induction  les  moyens  de  le  déterminer;  car  elle  ne  peut 
donner  que  le  développement  réel  de  telle  et  telle  école , de  tel 
et  tel  peuple;  d’où  il  faudra  induire,  sur  des  données  suffisantes, 
quel  est  le  développement  réel  de  l’humanité.  Si  ce  développe- 
ment n’est  point  complet,  l’induction  ne  pourra  s’appliquer  à 
l’avenir  que  dans  la  mesure  du  passé;  en  sorte  qu’on  ne  pourra 
déterminer  par  l’histoire  et  l'induction  comment  l'humanité 
continuera  sa  marche , mais  seulement  comment  une  portion 
de  l'humanité , qui  u’a  point  encore  cheminé  aussi  loin  dans  les 
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voies  philosophiques  que  telle  et  telle  autre,  marchera  sans  le 
savoir  sur  les  traces  de  ces  dernières,  sauf  toutefois  les  différences 
résultant  des  circonstances  spéciales  où  ce  fragment  de  l’huma- 
nité se  trouvera  placé.  Si  ces  circonstances  pouvaient  être  assez 
puissantes,  comme  je  serais  porté  à le  croire,  pour  imprimer 
quelquefois  au  développement  philosophique  d’un  homme  ou 
d’un  peuple  un  caractère  tout  différent  de  celui  qui  a marqué  le 
degré  correspondant  du  développement  d’un  autre  homme  ou 
d'un  autre  peuple,  c’est-à-dire,  la  première,  la  seconde,  ou 
toute  autre  phase  de  sa  vie  philosophique,  alors  la  véritable 
destination  de  l’histoire  de  la  philosophie , sous  ce  rapport,  ne 
serait  pas  de  recueillir  les  données  qui  peuvent  prêter  à conclure 
si , par  exemple,  l’esprit  humain  commence  toujours  à philoso- 
pher par  l’empirisme , et  s’il  continue  toujours  aussi  par  le  ra- 
tionnalismc,  etc.,  puisqu’il  n’y  aurait  point  ici  de  constance;  mais 
bien  de  déterminer  les  circonstances  sous  lesquelles  il  débute 
par  l’empirisme , et  celles  sous  lesquelles  il  débute  autrement. 
Et  s’il  n’y  avait  pas  de  nécessité  à ce  que  le  développement  com- 
mencé d’une  manière  continuât  d’une  autre  manière  détermi- 
née , la  loi  de  l’enchaînement  des  différens  momens  de  ce  déve- 
loppement , serait  encore  subordonnée  à la  détermination  des 
circonstances  qui  amènent  une  série  de  caractères  philosophi- 
ques plutôt  qu’une  autre. 

On  voit  donc  que , d’après  notre  manière  de  concevoir  l’ap- 
plication de  l’histoire  de  la  philosophie  à la  détermination  du 
développement  intellectuel,  cette  histoire  a essentiellement 
pour  objet  les  circonstances  extérieures  et  leurs  rapports  à la 
marche  de  l’esprit  humain  en  contact  avec  elle.  Si  la  loi  du  dé- 
veloppement philosophique  devait  être  prise  des  dispositions 
mêmes  de  l’esprit. humain,  c’est-à-dire  , de  lois  subjectives  né- 
cessaires, l’histoire  n’aurait  rien  à faire  ici , le  problème  pourrait 
très  bien  être  résolu  h priori  ; le  rapprochement  qu’on  ferait 
ensuite  du  fait  pour  confirmer  le  droit,  ne  serait  plus  qu’une 
contre-épreuve,  bonne  à employer,  tout  au  plus  quand  la  pre- 
mière opération  serait  douteuse , ou  pour  convaincre  plus  faci- 
lement les  autres  de  la  bonté  de  son  système.  Mais  une  autre 
raison , qui  nous  fait  penser  qu’il  n’y  a point  de  développement 
subjectivement  nécessaire , et  par  conséquent  point  de  dévelop- 
pement spécial  déterminable  à priori -,  c’est  que  toutes  les  fa» 
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mille*  d’idées,  toutes  les  capacités,  tontes  les  facultés,  toutes 
les  dispositions,  sont  également  prêtes  à être  mises  en  jeu  , dès 
que  l’esprit  estasses  avancé  pour  pouvoir  philosopher.  Il  n’y  a 
donc  que  des  circonstances  objectives  qui  puissent  lui  faire  pren- 
dre une  direction  plutôt  qu’une  autre,  puisqu'il  est  egalement 
prêt  pour  toutes.  Ge  qui  peut  porter  & croire  le  contraire,  c’est 
la  confusion  de  deux  époques  fort  distinctes  dans  le  développe- 
ment de  l’esprit  humain , savoir  : de  l'époque  du  sens  commun, 
ét  de  l’époque  scientifique  ou  de  la  réflexion. 

La  première  est  uniforme  pour  tous  les  hommes , à part  tou- 
tefois les  nuances  provenant  des  circonstances  extérieures;  la 
seconde,  au  contraire,  peut  vt>rier,  et  varie  en  effet  considéra- 
blement suivant  le  caractère  prédominant  de  tel  ou  tel  élément 
du  développement  spontané  primitif.  Mais  peut-être  que  les 
grands  mouvetnens  philosophiques , je  veux  dire  les  mouvement 
des  grandes  écoles,  n'ont  pas  été  asse*  nombreux  pour  que  les 
données  qui  en  résultent  permettent  de  reconnaître  sur  la  foi 
de  l'histoire  le  fait  que  je  signale.  Mais  h vérité  en  devient  très 
sen-ible  dès  que  l’on  considère  avec  attention  le  développement 
philosophique  des  individus.  On  trouve  alors  qu’il  peut  indif- 
féremment commencer,  continuer  et  finir  par  tous  les  systèmes 
possibles.  Or,  comme  les  individus  représentent  fidèlement  les 
masses,  quoique  sur  une  moindre  échelle,  on  pourra  déterminer 
les  luit  de  celles-ci  par  les  lois  des  premiers;  il  n’y  aura  qu’une 
différence  de  proportion  dont  on  devra  tenir  compte.  Mais  c’est 
là  précisément  la  tâche  de  l'historien  et  non  la  nôtre.  Il  nous 
suffit  d’avoir  fait  entendre  ici , i°  que  l’histoire  de  la  philosophie 
ne  donne  point  le  développement  complet , quant  an  degré  du 
moins,  de  l'humanité  pensante;  car,  à supposer  que  l'esprit  hu- 
main soit  entré  dans  toutes  les  phases  de  la  vie  philosophique, 
il  ne  les  a pas  parcourues  toutes  enfièrontfent , purement  et 
d’une  manière  uniforme;  il  y a , en  eff»  t , réalisme  et  réalisme, 
idéalisme  et  idéalisme;  qu’elle  ne  donne  point  l'idéal  de  ce 
développement  ; qu’elle  n’en  donne  môme  pas  le  réel , mais  seu- 
lement qu’elle  présente  les  faits  propres  h l’induire:  3èquYlle 
ne  peut  rien  autoriser  a conclure  pour  un  degré  de  développe- 
ment qui  n’a  point  encore  eu  d’antécédent  quelque  part  ; 4°  que 
son  véritable  objet  porte  sur  les  circonstances  objectives  propres 
à faire  naître  telle  ou  telle  face  du  tout  complexe  de  la  pensée 
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philosophique,  et  non  point  l'enchaiueinent  nécessaire  et  dans 
un  ordre  déterminé  des  different  aspects  de  cette  pensée;  5°  que 
les  données  historiques  sont  incomparablement  plus  nombreuses, 
et  par  conséquent  bien  plus  san  s dans  les  individus  que  dans  les 
Brasses  ; 6°  qtt’en  partant  de  ces  donnée»  individuelles,  on  trouve 
que  l’esprit  humain  ne  se  refuse  à débuter  par  aucun  système , 
puisque  toutes  les  écoles  ont  eu  des  adeptes  qui  n’avaient  passé 
par  aucun  autre  antécédent  philosophique  ; 70  que.  la  loi  nu  les 
conditions  subjectives  du  développement  philosophique  est  donc 
l'indifférence;  8°  enfin,  que  la  loi  ou  les  conditions  objectives 
du  ce  infime  développement  est  encore  à trouver. 

Puisque  l'histoire  de  la  philosophie  n’est  point  litile  par  elle* 
même,  elle  n’est  qu’un  moyen  pour  la  philosophie , mais  un 
grand  et  indispensable  moyen.  Il  Faudrait  être,  en  effet,  bien 
sottement  présomptueux  pour  prétendre  ajouter  à la  science, 
sans  le  secours  de  ceux  qui  nous  ont  précédés;  ce  serait  se  dé- 
clarer sans  pudeur,  plus  fort  soi  seul  que  tous  les  plus  grands 
gi  ni  s pris  ensemble.  La  peine  naturelle  d’une  semblable  arro- 
gance ne  peut  être  qu’une  grande  b zarrerio  ou  une  grande  fai- 
blesso  : car  cuinincul  pcul-nn  se  distinguer  du  génie  et  de  la 
force,  si  ce  n’est  par  l’extravagance  et  la  faiblesse? 

Ne  veut  on,  au  contraire,  que  se  mettre  au  niveau  de  la 
science  : mais  comment  espérer  en  venir  à bout  sans  le  secours 
de  ceux  qui  l’ont  créée?  Et  à supposer  qu’on  fût  assez  heureux 
pour  y parvenir  par  ses  propres  forces , no  serait -ce  pas  toujours 
une  folie  que  de  le  leuirr  par  la  voie  la  plus  difficile  et  la  plus 
longue?  El  puis,  ne  faudrait  il  pas  toujours  prendre  connaissance 
historiquement  de  l'état  de  la  science,  pour  s’assurer  si  l'on  n’a 
plus  rien  à apprendre  pour  être  au  niveau  des  intelligences  les 
plus  capables  qui  l’ont  amenée  au  point  où  elic  est?  Or,  cepen- 
dant, ou  u'ctiidic  sérieusement  une  science  que  dans  l'espoir  de 
la  conuaitre  d'abord  tout  entière,  et  d'y  ajouter  ensuite  s’il  est 
possible.  Il  n’est  donc  permis  qu’à  des  amateurs  en  philosophie, 
do  se  passer  du  secours  de  l'histoire  do  ccttc  science  , par  lu  rai- 
soi:  qu’on  n’u  bcso.u  de  personne  pour  rester  au-dessous  de  tout 
lo  monde. 

Mais  si  l'histoire  de  la  philosophie  est  utile  à la  philosophie, 
tant  que  la  science  n’est  point  encore  constituée,  la  philosophie 
à sou  tour  est  utile  dans  l'étude  du  l liistoiie  de  celte  science. 
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C’est  un  cercle  sans  doute,  mais  qui  n'est  point  vicieux,  pas  plus 
que  tout  ce  qui  se  tient  réciproquement.  Autant  donc  vaut  la 
science  , autant  vaut  l’histoire  , du  moins  sous  les  points  de  vue 
de  l’appréciation  des  doctrines,  de  leur  développement  et  de 
leur  enchaînement;  c’est-à-dire,  en  un  mot,  sous  le  rapport 
de  la  critique  interne.  L’on  comprend  , en  effet , que  pour  faire 
l’histoire  d’une  chose  il  faut  la  connaître,  et  que  cette  histoire 
sera  d’autant  mieux  faite,  toutes  choses  égales  d’ailleurs,  que  la 
connaissance  de  son  objet  sera  plus  parfaite.  De  là  la  nécessité 
d’histoires  nouvelles  à mesure  que  la  science  fait  de  nouveaux 
pas,  non  seulement  pour  enregistrer  les  progrès  nouveaux,  mais 
cucore  pour  mieux  apprécier  tout  le  passé.  L’on  comprend  aussi 
que  l’histoire  ne  pourrait  être  parfaite  qu’à  la  condition  d’être 
désormais  inutile,  parce  qu’alors  la  philosophie  serait  complète. 
Jusque  là  donc  toute  histoire  de  la  philosophie  sera  nécessaire- 
ment marquée  au  coin  de  l’esprit  du  temps  où  elle  aura  été 
faile;  elle  sera  par  conséquent  relative  à cette  époque.  C’est 
précisément  ce  caractère  de  partialité  involontaire , qui  est  plus 
celle  du  temps  que  celle  de  l’homme,  et  qui  par  conséquent  a 
droit  d’être  appelée  impartiale  subjectivement,  qui  en  fera  le 
mérite  ; non  pas  un  mérite  absolu  , puisque  la  science  n’est  point 
achevée,  mais  le  mérite  le  plus  grand  possible  eu  égard  à l’état 
de  la  science. 

II.  Ce  que  nous  venons  de  dire  de  l’influence  de  la  philoso- 
phie sur  l’histoire  de  la  philosophie  elle-même,  et  de  la  néces- 
sité d’une  nouvelle  histoire  à la  hauteur  actuelle  de  la  science, 
devient  très  sensible,  si  l’on  considère  par  rapport  à la  science 
et  entre  elles,  les  grandes  histoires  que  nous  avons  de  la  philo- 
sophie. Evidemment  Brucker,  Ticdmann,  Tennemann,  sont 
chacun  l’homme  de  leur  temps,  et  ne  représentent  la  physio- 
logie de  l’histoire  que  sous  le  point  de  vue  de  leur  époque.  C’est 
ainsi  que  dans  Brucker,  celte  physiologie  est  pour  ainsi  dire 
nulle.  Brucker  est  le  premier  grand  chroniqueur  de  l’histoire  de  la 
philosophie  dans  les  temps  modernes.  Il  ne  pouvait  pas  en  être 
autrement,  d’après  l’idée  étroite  qu’il  se  faisait  de  la  philosophie, 
la  concentrant  presque  entièrement  dans  la  pratique,  et  même 
dans  une  pratique  qui  avait  pour  fin  le  bonheur;  Philosophia , 
dit-il , in  solida  et  ex  genuinis  rationis principiis  deducta  cogni- 
tione  rerum  ad  liumani  generis  félicitaient  vel  ucqnirendam , 
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vel  conscrvandam  et  augendam  pertinentium , recte  ponitur. 
Que  devait  être  une  critique  dogmatique  conséquente  à cette 
définition?  Et  y a-t-il  lieu  de  s’étonner  qu’il  ait  traité  si  dure- 
ment Pvlhagore  et  Platon , qu'il  ne  devait  pas  comprendre? 
Sans  doute  c’est  un  grand  défaut  dans  Brucker,  d'avoir  porté 
souvent  desjugemens  trop  sévères  sur  telle  ou  telle  doctrine,  ce 
qui  tenait  à l’étroitesse  de  son  sens  philosophique,  et  peut-être 
plus  encore  au  défaut  de  liberté  cl  d’étendue  de  la  philosophie 
cartésienne,  dont  il  est  le  représentant  dans  l’histoire  ; mais  un 
bien  plus  grand  défaut  encore , c’est  de  n’avoir  rien  compris  à 
l'origine  des  systèmes,  à leurs  causes,  à leurs  occasions  exter- 
nes et  à leur  filiation.  Il  les  présente  juxta-posés , comme  le  na- 
turaliste ferait  ses  échantillons  ; en  sorte  que  son  histoire  de  la 
philosophie  n’est  qu'une  classification  morte,  portant  des  dates 
qui  ne  sont  plus  que  des  numéros  d’ordre  , et  des  noms  propres 
qui  ne  sont  plus  que  des  étiquettes.  Puisque  l’enchaînement  des 
systèmes  et  des  doctrines  n’est  point  rendu  dans  l'histoire  de 
Brucker,  cette  histoire  ne  représente  point  le  développement  de 
l’esprit  philosophique,  ni  l’unité  de  .ce  développcmeut.  C’est 
donc  moins  une  histoire  qu’uu  registre  de  faits , de  noms  pro- 
pres et  de  dates.  Ce  n’est  point  une  œuvre  d’art , ainsi  que  le 
doit  être  toute  histoire  bien  faite,  surtout  l’histoire  de  la  philo- 
sophie, mais  une  œuvre  de  compilation.  Brucker  manquait 
d’ailleurs  du  tact  de  l’artiste;  il  n’en  avait  pas  l’âme;  il  est  es- 
sentiellement sec  et  froid.  Il  n’est  pas  non  plus  assez  philosophe. 
Ce  n’est  guère  qu’un  savant.  Sa  critique  historique  est  loin  d'étre 
à l'abri  de  tout  reproche.  Il  aurait  pu  aussi  s’adresser  plus  sou- 
vent aux  sources  primitives.  A côté  de  tous  ces  défauts,  auxquels 
on  peut  ajouter  encore  celui  d’un  style  un  peu  barbare,  il  est 
nécessaire  de  reconnaître  que  Brucker  s’est  efforcé  d’ètre  com- 
plet, et  que  la  partie  purement  matérielle  de  son  histoire  est 
un  grand  et  beau  travail;  enfin,  qu’il  était  plein  de  patience, 
de  zèle  eide  bonne  foi.  Sincèrement  ami  de  la  philosophie, -il 
la  recherche  partout  et  dans  tous  les  temps,  et  la  distingue  assez 
de  tout  ce  qui  n'est  point  elle,  particulièrement  de  la  théologie; 
c’est  du  moins  sou  intention.  Ainsi,  quoique  son  histoire  de  la 
philosophie  remonte  jusqu’à  Adam,  et  qu’elle  redescende  par 
les  Hébreux,  les  Chaldéeus , les  Perses , les  Indiens,  les  anciens 
Arabes,  les  Phéniciens,  lc3  Egyptiens,  les  Ethiopiens , les  Cel- 
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te»,  le»  Étrusques , etc.,  jusqu’au  jour  où  il  écrivait,  ce  n’est 
guère  qu’eu  Grèce  cependant  qu’il  commence  à trouver  la  phw. 
losnphie  proprement  dite.  Il  renvoie  à la  religion  ou  au  mysti- 
cisme ce  qui  leur  revient;  c'est  surtout  ce  qui  est  très  sensible 
pour  ce  qui  regarde  l'histoire  de  ce  qu’il  appelle  la  philosophie 
juive.  Une  autre  qualité  de  Brucker,  c’est  d’avoir  compris  l’in- 
fluence des  circonstances  extérieures  an  milieu  desquelles  ont 
vécu  le»  philosophes  et  de  les  avoir  fait  connaître. 

Non  moins  érudit , mais  plus  critique  , plus  philosophe,  plus 
artiste  que  Brucker,  Tiedemann,  dans  son  Esprit  de  la  phih  So- 
phie spéculative,  tient  compte  des  rapports  de  la  philosophie 
aux  autres  branches  des  connaissances  humâmes,  à la  polit. que 
et  à la  religion,  et  cherche  à saisir  l'enchaînement  des  systèmes. 
Le  titre  de  son  ouvrage  indique  déjà  qu’il  avait  compris  le  be- 
soin de  créer  la  phvsmlogie  de  l'histoire  de  la  philosophie.  Mais 
un  grand  défaut  de  Tiedemann,  c’est  d'avoir  séparé  la  philo- 
sophie Ihéorélique  de  la  philosophie  pratique,  en  ne  donnant 
que  l'histoire  de  la  première.  Son  point  de  vue  philosophique, 
c’est  à-dire  son  point  de  départ  pour  la  critique  dogmatique, 
l’empirisme,  étant  exclusif  et  étroit,  ne  loi  jiermet  pas  d’ajr- 
précier  justement  les  opinions  des  philosophes.  D'ailleurs,  il 
s’attache  beaucoup  plus  à la  vérité,  ou  à la  fausseté  intrinsèque 
d'une  proposition,  qu’à  l’esprit  systématique  qui  l'a  engendrée. 
C'est  une  critique  qui  n’est  pas  faite  d'asser  haut,  même  du 
point  de  vue  de  l’auteur.  Elle  ne  représente  par  conséquent  pas 
assez  l’âme  des  systèmes.  G’cst  là  d’ail’enrs  un  défaut  commun 
à tous  les  prédécesseurs  de  Ritfcr.  Si  Tiedemann  a senti  h:  be- 
soin d’une  exposition  artistique,  il  n’a  pas  su  se  défendre  dans 
l’exécution  de  la  pédanterie  et  de  l’affectation. 

Tenncmann,  plus  érudit,  et  d’une  critique  ou  plus  sévère  ou 
plus  sage  que  ses  prédécesseurs,  leur  est  peut-être  supérieur 
encore  par  l’éiendue  et  la  fidélité  de  l’exposition  des  doctrines. 
Il  s’adresse  toujours  autant  que  possible  aux  sources  premières. 
Il  semble  avoir  appris  dans  le  cours  de  scs  recherches  à se  défier 
singulièrement  des  sources  secondaires.  A côté  de  ces  qualités, 
on  remarque  nue  extrême  sécheresse,  une  raideur  plus  pédan- 
tesque  encore  que  daus  Tiedemann;  le  point  de  vue  trop  ex- 
clusif du  kantisme,  d’après  lequel  il  juge  et  condamne;  pas 
assez  d*iuteHigeuce  philosophique  des  systèmes  et  de  leur  en- 
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ehainement;  par  conséquent  un  sentiment  fort  débile  de  la 
progression  ou  du  développement  de  la  vie  philosophique. 

List- 1 1 nécessaire  de  dire  maintenant  que  d'autres  ouvrages 
beaucoup  moins  im;  ortans  queccut  qui  précèdent,  tels  que  ceux 
de  Stanley,  de  Buhle,  de  Degérando  et  de  Hegel,  sont  beau- 
coup plus  imparfaits  encore,  et  ne  peuvent  par  conséquent  ré- 
pondre aux  besoins  de  notre  temps?  L’ouvrage  de  Stanley,  an- 
térieur à celui  de  Brucker,  n'est  pas  proprement  une  histoire} 
avec  les  additions  d’OIéarius  même,  il  mérite  fort  peu  d'auen- 
tiou.  Il  n’y  a ni  connaissances  des  sources,  ni  idée  du  but  de 
l'histoire  de  la  philosophie,  ni  sentiment  de  su  forme. 

Buhle  laisse  aussi  infiniment  à désirer  sous  tous  ces  rapports. 
Il  est  léger  et  par  conséquent  superficiel.  La  partie  littéraire  de 
sou  ouvrage  est  peut-être  la  moins  défectueuse;  mais  elle  appar- 
tient moins  à l'histoire  de  U ph.lnsoplue  qu’à  celle  de  la  littéra- 
ture cri  général.  Il  n'y  a pas  de  points  de  vue  généraux  pour 
chaque  grande  époque  de  l’histouc.  Les  divisions  en  sont  mal 
faites;  les  théories  rehgicuses,  morales  et  métaphysiques  y sont 
sans  rapports  entre  clics,  et  le  tout  sans  liaison  avec  le  dévelop- 
pement naturel  de  l’esprit  humain;  en  un  mot,  il  n’y  a pas 
d'ensemble  dans  cette  histoire.  L’ordre  chronologique  aveu- 
glément et  exclusivement  suivi,  loin  d’y  être  favorable  à l’in- 
telligence des  matières,  ne  fait  qu’y  jeter  la  confusion.  Enfin, 
Buhle  donne  une  grande  importance  à des  auteurs  de  second 
ordre,  et  en  négl  ge  d'autres  qui  mériteraient  une  étude  plus 
approfondie  { i). 

L'histoire  de  M.  Degérando,  outre  qu’elle  n’est  pas  achevée, 
a le  défaut  d'être  cnit eprise  sous  un  point  de  vue  trop  étroit  t 
l’origine  de  nos  connai‘snncrs.  L'auteur  a dà  être  infidèle  à co 
but,  et  sortir  souvent  du  cadre  où  il  avait  voulu  d’abord  se 
circonscrire;  ce  qui  ne  veut  pas  dire  cependant  qu’il  l’ait  tou- 
jours rempli.  La  connaissance  des  sources  pourrait  aussi  être 
plus  grande,  et  surtout  l'intelligence  des  textes.  L'organisation 
de  l'histoire  nous  semble  insuffisante  encore,  quoique  l’auteur 
ait  fait  beaucoup  pour  parvenir  à ce  résultat,  parce  qu’il  en 
sentait  vivement  la  nécessité.  Les  considérations  générales  destr- 


(i)  Voir  1rs  frasmens  philosophique*  <le  M.  Cousin,  cl  douzième  leçoa  de  son 
introduction  & l'Uutoire  de  la  philosophie,  1818. 
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nées,  soit  à unir  les  systèmes,  soit  à les  amener  h priori  avant 
d’en  exposer  l’analyse,  considérations  qui  occupent  une  grande 
place  dans  le  livre  de  M.  Degcrando,  ne  sont  peut-être  ni  assez, 
profondes , ni  assez  positivement  fondées  sur  le  matériel  de 
l'histoire,  ni  assez  vivement  senties,  ni  surtout  assez  concises. 
Elles  enflent  le  volume  en  amaigrissant  la  pensée.  Il  est  fâcheux 
aussi  que  l’auteur  ait  jugé  à propos  de  couper  chaque  partie  de 
son  travail  en  deux,  en  renvoyant  dans  des  notes  beaucoup  de 
choses  qui  auraient  pu  être  avantageusement  fondues  dans  le 
texte.  Du  reste,  l’ouvrage  de  M.  Degérando  respire,  comme 
tous  ses  autres  écrits , de  l’élévation  dans  les  idées,  de  la  noblesse 
dans  les  sentimens,  de  la  justesse  et  de  l’impartialité  dans  les- 
jugement. 

Nous  ne  parlerions  pas  ici  de  l’histoire  de  la  philosophie  pu- 
bliée sous  le  nom  de  Hegel , si  nous  ne  la  voyions  parmi  nous 
usurper  dans  l'opinion  une  place  qu'elle  mérite  peu.  La  rédac- 
tion de  cette  oeuvre  posthume,  recueillie  par  les  disciples  de 
Hegel , n’est  peut-être  pas  aussi  soignée  qu’elle  aurait  pu 
l’être  : il  y a , dit-on  , dans  les  deux  volumes  qui  ont  déjà  paru, 
et  qui  seront  suivis  d’un  troisième  et  dernier,  des  méprises  assez 
graves.  Sont-elles  de  Hégel  ou  de  M.  Michelet?  Peu  importe. 
On  sait,  au  surplus,  avec  quelle  liberté  Hégel  interprétait,  ou 
plutôt  se  disait  interpréter  les  philosophes  anciens,  dont  la  lan- 
gue lui  était  d’ailleurs  assez  peu  familière.  Préoccupé  de  l’idée 
de  la  possibilité  de  faire  de  l’histoire  à priori,  il  ne  faisait  guère 
encore  que  de  la  philosophie;  et  au  lieu  de  reconstruire  l'his- 
toire, ne  construisait  ainsi  qu’une  grande  abstraction.  Du  reste, 
il  s’en  faut  de  beaucoup  qu’il  ait  été  conséquent,  sans  pourtant 
que  l’ouvrage  en  soit  meilleur.  Car  le  développement  historique 
n’étant,  dans  les  idées  de  Hégel,  qu’un  accessoire  du  dévelop- 
pement nécessaire  de  la  pensée  philosophique,  est  souvent  dé- 
figuré pour  être  ramené  à l’idée  du  développement  conçu  à 
priori.  Je  sais  bien  qu’un  des  grands  principes  de  Hégel  en  his- 
toire est  que  le  rationnel  ou  le  nécessaire  existe,  et  réciproque- 
ment. Mais  Si  l’on  détermine  le  nécessaire  sans  le  secours  de 
l'histoire , on  court  le  risque  de  rester  à une  hauteur  telle , que 
l’histoire  n’en  soit  ni  plus  positive,  ni  plus  déterminée,  ni  par 
conséquent  plus  lucide  et  plus  utile;  et  que,  si  l’on  descend  près 
des  régions  du  réel , si  même  on  s’abaisse  jusque  là , on  déter- 
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mine  mal  h priori  le  nécessaire  des  évènemens,  et  que  par  suite 
-on  interprète  de  travers  la  réalité,  pour  lui  donner  une  phy- 
sionomie d’accord  avec  l’idée.  On  ne  peut  certes  pas  contester  à 
Hegel  une  certaine  érudition  ; mais  elle  ne  l’a  pas  toujours  servi 
très  heureusement,  puisqu’il  lui  arrive  assez  fréquemment  de 
laisser  dans  l’ombre  les  points  historiques  les  plus  importans , 
surtout  s'ils  gênent  ses  résultats  anticipés , ou  si  simplement  ils 
s’en  trouvent  en  dehors. 

111.  Tel  était  doue , avant  Ritler,  l’état  de  l'histoire  de  la  phi- 
losophie. Avoir  signalé  les  mérites  et  les  défauts  de  ces  diffé- 
rentes histoires , c’est  avoir  fait  connaître  les  conditions  que  doit 
remplir  une  nouvelle  histoire  de  la  philosophie.  Ainsi,  la  con- 
naissance des  sources,  l’intelligence  des  textes  , une  critique  his- 
torique sévère  sans  scepticisme,  la  connaissance  des  rapports  de 
la  philosophie  aux  autres  branches  des  connaissances  humaines, 
particulièrement  à l’histoire  de  la  civilisation  générale,  l'in- 
fluence que  la  pensée  philosophique  a reçue  de  la  vie  pratique, 
artielle,  littéraire,  politique  et  religieuse,  sont  les  conditions 
extérieures  à remplir  pour  écrire  l'histoire  de  la  philosophie 
comme  elle  demande  à l’étre  maintenant.  Les  conditions  inter- 
nes sont  : une  idée  nette  et  complète  de  la  philosophie  , telle 
qu’elle  s’est  développée  en  tous  sens  j usqu’à  nos  jours , une  por- 
tée d’esprit  suffisante  pour  en  embrasser  tous  les  points,  pour 
en  comprendre  la  raison  et  la  vérité,  et  en  môme  temps  uii  dis- 
cernement assez  sûr  et  assez  puissant  pour  distinguer  les  exagé- 
rations et  les  abus  systématiques  du  côté  vrai  qui  leur  donne 
naissance  ; l’intelligence  de  la  marche  de  l’esprit  humain  dans  la 
création  des  systèmes,  c’est-à-dire,  l’intelligence  de  l’action  et 
de  la  réaction  que  les  systèmes  contemporains  exercent  les  uns 
sur  les  autres,  et  celles  de  leur  enchaînement  successif  les  uns 
par  les  autres;  en  un  mot,  l’intelligence  de  l’organisation  et  de 
la  physiologie  de  l'histoire.  C’est  là,  sans  contredit,  la  qualité 
principale  de  l'historien,  et  à laquelle  toutes  les  autres  sont  sub- 
ordonnées. Je  ne  m’étendrai  pas  davantage  sur  la  détermination 
de  ces  qualités , on  les  trouvera  dans  l’idéal  que  Dotre  auteur  a 
tracé  lui-même  d'un  historien  parfait  de  la  philosophie.  Nous 
reviendrons  seulement  sur  l’idée  de  la  philosophie,  attendu 
qu’elle  est  très  indéterminée  ou  très  mal  déterminée  chez  nous. 

On  ne  peut  exiger  de  l’historien  que  l’idée  qu'il  se  fait  de  la 
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philosophie,  Soit  celle  de  la  philosophie  absolue,  plutôt  que 
celle  de  la  ph'losnplue  de  sou  temps;  mais  il  Faut  toutefois  qu'il 
domine  ccllc-ci  pour  pouvoir  l’apprécier.  Quand  on  exige  dans 
l'historien  l’idée  de  lu  philosophie  absolue,  ou  ne  sait  ce  que 
l’oa  demande, .puisque  chaque  époque,  chaque  système  même, 
croit  posséder  cette  idée;  et  qu'ici  le  relatif  et  l’absolu  répon- 
draient toujours  uniformément.  Quand  l'absolu  et  le  défin  tif 
viendront,  iis  ne  s’annonceront  pas  autrement  que  le  relatif  cl  le 
transitoire.  Mais  le  temps  l'en  fera  distinguer,  en  ce  qu’il  ne 
pourra  le  faire  disparaître  comme  tout  ce  qui  l’aura  précédé. 
Alors  la  philosophie  sera  vraiment  achevée  si  elle  doit  l'être 
jamais;  on  ne  philosophera  plus,  mais  on  apprendra  tout  sim- 
plement la  philosophie  , et  l’histoire  de  la  philosophie  n’aura 
plus  rien  à faire.  Jusque  là,  tout  système  qui  croit  être  complet, 
radical  et  définitif,  apparaît  à ses  veux  propres  comme  la  philo- 
sophie , taudis  qu’il  n’en  est  qu'une  portion  impure.  Mai*  puis- 
que c’est  une  illusion  néces*aire  à tout  système  de  se  troue  le 
seul  système  naturel , on  ne  peut  raisonnablement  demander  à 
aucun  d’eux,  s’il  se  fait  une  juste  idée  de  la  philosophie,  ni 
exiger  qu’il  se  fasse  cette  idée.  Il  est  convaincu  qu'il  est  dans  le 
premier  de  ces  cas,  et  qu’il  u’a  par  conséquent  rien  à faire  pour 
s’y  mettre,  ou  pour  satisfaire  à ce  qu’on  pourrait  exiger  de  lui 
sous  ce  rapport.  Ainsi , la  conviction  de  l'historien  de  la  plnlo- 
snphic  sera  la  même  à toutes  les  époques;  et  quand  viendra  un 
historien  qui  n’appartiendra  réellement  qu’à  la  vérité,  et  qui 
sera  prêta  l’admettre  en  toutes  choses , il  u'aura  cependant  pas 
une  autre  conviction  que  ceux  qui  l’auront  précédé;  il  ne  par- 
lera pas  un  autre  langage,  u'aura  pas  d'autres  intentions  et  ne 
fera  même  pas  mieux  sous  ce  rapport  purement  moral.  Il  ne 
suffit  pas  de  dire,  portr  rendre  un  entier  hommage  à la  vérité, 
pour  être  un  historien  objectivement  impartial , que  l’on  est 
convaincu  qu’il  y a du  vrai  dans  tous  les  systèmes,  qu’il  n’est 
pas  donné  à l’homme  de  n’embrasser  que  l’erreur,  qu'eu  consé- 
quence il  n’y  a qu'à  tnut  réunir  et  tout  retenir  pour  ne  rien 
laisser  échapper  du  vrai.  Sans  doute  que  c’est  ’à  une  grande 
Idée;  une  idée  éminemment  compréhensive  , éminemment  con- 
servatrice, pacifique  et  conciliante;  mais  n’a-t-clle  pas  ses  diffi- 
cultés, ses  périls,  ses  erreurs  possibles  dans  l'exécution?  Et 
l’homme  de  génie  qui  l’a  conçue  parmi  nous  d'une  manière  si 
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vive  et  si  nette , qui  1'»  lui-mémc  appliquée  plus  d'une  fois  *vee 
non  moins  de  bonheur  que.  de  pu  ssancc,  a-l-  I donc  préiendu 
par  là  jeter  la  philosophie  dans  son  dernier  et  véritable  moule? 
N’a-l-il  pas  plutôt  voulu  établir  dans  la  méthode  de  philosopher 
une  règle  dont  il  n'i  st  réellement  plus  permis  de  s’écarter  depuis 
qu’il  l’a  proclamée  avec  tant  de  force?  Non  : il  n’y  a que  des 
disciples  aussi  impulsons  que  mal  habiles  qui  aieut  pu  ainsi  s'ar- 
roger le  rôle  du  temps  en  érigeant  le  provisoire  en  définitif,  qui 
aient  pu  se  résoudre  à faire  de  l’étude  de  la  philosophie  une  af- 
faire de  mémoire,  et  sc  méprendre  au  point  de  coufoudie  la 
méthode,  qui  n’est  que  l'échafaudage,  avec  la  science,  qui  est 
l'cdificé  à élever.  Ils  ont  nui  par  leurs  prétentions  démesurées  à 
une  cause  excellente.  C’est  donc  là  une  illusion  qu’il  importe  de 
dissiper  dans  l'intérêt  de  la  véi  iic  féconde  qui  en  a été  l’occasion, 
et  par  conséquent  daus  celui  de  lu  science  elle-même. 

Nous  disons  donc  que,  dans  le  système  dont  nous  parlons, 
il  s’agit  d'abord  de  savoir  si  toutes  les  directions  partielles  ont 
été  prises,  et  si  ayant  été  prises  elles  ont  été  toutes  épuisées.  Je 
veux  bien  admettre  que  toutes  les  directions  oui  été  connues, 
et  celu,  sur  lu  foi  de  cette  division  ù priori  qui  ne  semble,  en 
effet,  guère  laisser  d’ulternatiie,  savoir,  l'objet  de  la  vérité  et 
la  méthode  propre  à l’atteindre;  ce  qui  donne:  d’une  part,  le 
réalisme  et  l'idéalisme,  le  m<tcrialisme  et  le  spiritualisme,  le 
dualisme  ou  synthétisme  cl  le  scepticisme;  d'autre  pari,  lu  tra- 
dition humaine,  la  tradition  religieuse,  l’éristique  ou  ledialccli- 
cisnifi,  le  mysticisme  cl  l’empirisme,  le  tout  pris  exclusivement, 
ou  réuni  dans  des  proportions  diverses.  Mais  quand  toutes  ces 
directions  auraient  été  prises,  quand  il  serait  parfaitement  >ùr 
qu’il  u 'eu  existe  pas  d’autres,  quand  bien  même  ou  pourrait  les 
réduire  toutesà  dcui , et  démontrer  ainsi  plus  aisément  que  l’es- 
prit humain  les  a explorées,  il  faudrait  encore  démontrer  qu’elles 
n'ont  point  d’embrancliemens,  que  tout  réalisme  ressemble  à 
tout  autre,  que  mut  idéal  suie  est  idcnt  que  à lui-même,  dans 
son  côté  positif  comme  dans  son  côté  négatif.  Il  faudrait  démon- 
trer, de  plus,  que  ces  directions  uniques,  simples  ou  complexes, 
©ut  été  épuisées.  Lt  comme  c’est  l'illusion  de  toutes  les  époques 
et  de  tous  les  sv-tèmes  de  croire  avoir  tout  fait,  illu-inn  qu’on 
ne  manque  pas  de  renforcer  par  quelques  arguraens  qu’ou  croit 
péremptoires,  à moins  que , plus  sûr  de  son  fait,  on  ne  s'eu  rap- 
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porte  à la  simple  évidence,  pourra-t-on  se  fier  encore  mainte» 
nant’à  cet  argument  ou  à cette  évidence? 

Mais  je  veux  bien  encore  qu’on  s’y  fie,  et  qu’on  ne  se  trompe 
point  dans  cette  foi  scientifique  : je  veux  que  l’esprit  humain, 
comme  il  est  d’ailleurs  naturel  de  le  présumer,  n’ait  pas  laissé  de 
voie  non  tentée  vers  le  vrai  ; je  veux  qu’il  les  ait  parcourues  dans 
toute  leur  étendue , qu’il  soit  arrivé  dans  toutes  les  directions  au 
bout  du  monde  intellectuel,  scra-t-oui  sûr,  pour  cela,  de  la  re- 
lation du  voyage;  sera-t-on  sur  qu’il  n’y  a point  eu  déviation, 
fascination , vue  obscure  et  délusoirc  ? Lt  comment  le  savoir,  si 
l’on  ne  fait  pas  soi-même  la  route,  ce  guide  à la  main,  pour 
vérifier  la  vérité  de  sa  relation.  Mais  si  le  premier  a pu  s’égarer, 
pourquoi  un  second,  pourquoi  un  troisième  ne  pourrait-il  pas 
aussi  faire  fausse  route?  Lt  dès  lors,  quel  moyen  de  vérification 
certain  reste-t-il?  Acceptera- 1- on  au  contraire  sans  contrôle  tous 
les  systèmes,  sans  se  soucier  de  les  passer  au  crible  de  la  criti- 
que? Mais  alors,  si  l'on  tient  le  vrai  on  tient  aussi  le  faux,  et 
l’état  de  mélange  dans  lequel  ces  deux  élémens  se  trouvent,  n’est 
plus  qu’un  magma  où  l’erreur  neutralise  la  vérité  et  la  vérité 
l’erreur,  en  sorte  que  toute  cette  prétendue  recherche  intellec- 
tuelle va  disparaître  sous  les  ténèbres  les  plus  épaisses  que  puis- 
sent former  des  contradictions  sans  nombre.  Fera-t-on,  au  con- 
traire, la  part  du  vrai  et  la  part  du  faux,  et  ne  retiendra-t-on  que 
l’or  pur  de  la  vérité?  C’est  ici  le  dernier  retranchement  des  pré- 
tentions abusives  qui  nous  occupent.  Voyons  donc  quel  sera 
l’instrument  ou  la  pierre  de  touche  qui  servira  à faire  cette  sépa- 
ration? Sera-ce  la  nature  elle-même  que  vous  appliquerez  aux 
systèmes  pour  en  éprouver  la  vérité?  Mais  quoique  la  nature  ne 
se  prête  point  aux  disputes  des  hommes , en  ce  sens  qu’elle  ne  se 
règle  point  sur  leurs  systèmes,  elle  ne  s’inquiète  guère  non  plus  de 
leurs  erreurs  et  ne  sc  donne  pas  toujours  la  peine  de  les  relever. 
D’ailleurs,  vous  ne  pourriez  vous  servir  d’elle  que  par  les  idées 
que  vous  en  avez;  et  si  les  idées  qu’on  s’en  est  faites  avant  vous 
ont  été  fausses,  malgré  toutes  les  précautions  qu’on  a pu  pren- 
dre pour  qu’elles  fussent  vraies,  qui  vous  dit  que , quand  même 
vous  prendrez  les  mêmes  précautious  et  de  plus  gi  ande-iencore, 
s’il  est  possible , vous  ne  tomberez  pas  dans  les  mêmes*  égare- 
mens,  ou  dans  d’autres  différens,  et  que  ce  que  vous  recon- 
naîtrez comme  vrai,  sera  autre  chose  qu’une  illusion  nouvelle, 
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ou  une  illusion  renouvelée?  Qui  vous  dit  que  le  contraire  de  ce 
que  vous  condamnez  justement  comme  faux , je  suppose,  soit 
vrai?  Le  contradictoire,  à la  bonne  heure;  mais  le  contradic- 
toire u’est  que  négatif  et  ne  peut  en  aucun  cas  former  la  matière 
positive  d’une  science.  Si  le  vrai  n’a  qu’une  face,  dans  un  point 
de  vuednuné,  le  faux  en  a mille  qui  sont  opposées  contraire- 
ment entre  elles.  Avoir  un  contraire  du  faux,  ce  n’est  donc  point 
nécessairement  avoir  le  vrai , car  ce  pourrait  être  le  faux  encore. 
Mais  il  est  une  erreur  bien  plus  grave  et  non  moins  dangereuse, 
c’est  de  rejeter  le  vrai  comme  faux  au  nom  du  faux  lui-méme, 
qu’un  examen  insuffisant  uous  porte  à regarder  comme  vrai. 

La  nature,  comme  on  le  voit,  est  ici  une  pierre  de  touche 
incertaine  entre  la  main  de  l’homme , précisément  parce  que 
l’homme,  pour  s’en  servir,  est  obligé  de  la  connaître,  de  la  ju- 
ger, de  la  réduire  à un  système;  en  sorte  qu’il  est  vrai  de  dire 
qu’on  ne  l’a  jamais  pure,  jamais  objective,  mais  toujours  mêlée 
aux  idées  de  l’homme,  toujours  subjective;  de  telle  façon  qu'on 
n’éprouve  jamais  un  système  que  par  un  auti-e  système , une 
opinion  que  par  une  autre  opinion,  et  jamais  p^r  la  nature 
seule.  Il  faudrait  sortir  de  1 humanité  pour  connaître  l'humanité 
sans  passer  par  les  idées  qu’elle  se  fuit  d'clle-méme  cl  de  ce  qui 
n’est  jioiut  elle,  c’est-à-dire,  pour  n’élre  point  exposé  à l’erreur 
dans  la  soumission  des  doctrines  au  contrôle  de  la  nature.  Il  y 
a donc  dans  toute  prétendue  vérification  paiTuilc  d'un  système 
par  la  nature  une  pétition  de  principe.  Je  dis  une  pétition  de 
principe , et  non  une  erreur  certaiue  ; mais  remarquons  que , s'il 
n’v  a pas  erreur,  comme  nous  ne  pouvons  le  savoir,  uous  ne 
sommes  guère  plus  avancés  en  fait  de  science  de  la  vérité.  Tout 
examen  d’un  système  au  nom  de  la  nature  revient  donc  infailli- 
blement à l'examen  de  ce  système  au  nom  des  idées  seules  qu’on 
se  fait  de  cette  nature.  Et  à moins  de  se  constituer  infaillible,  il 
faut  reconnaître  l’impossibilité  absolue  de  pouvoir  séparer  avec 
certitude  le  vrai  du  faux,  par  ce  moyen.  En  est-il  un  autre? 
nous  avons  peine  à le  croire;  mais  nous  devons  dire  dès  main- 
tenant que,  malgré  le  caractère  de  l'argumentation  précédente, 
nous  sommes  cependant  loin  d'élre  sceptique;  car  on  peut  dou- 
ter de  la  toute  vérité  de  ce  qui  revendique  le  caractère  de  la 
science,  sans  douter  de  la  vérité  des  idées  premières  qui  cons- 
tituent le  sens  commun.  Non  que  celles-ci  soient  vraies , ou 
I.  B 
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même  qu’on  les  croie  telles , ou  mieux  encore  qu’on  soit  auto- 
risé à les  croire  telles,  parce  que  ce  sont  les  idées  de  tout  le 
inonde,  ainsi  qu’on  l’a  prétendu;  mais  uniquement  parce 
qu'elles  sont  l’œuvre  de  lâ  nature  eu  nous  et  non  la  nôtre,  et 
parce  qul’elles  ne  se  démentent  jamais,  pas  plus  dans  l’individu 
que  dans  l’espèce.  Si  elles  se  démentaient  réellement  dans  l’in- 
dividu, c’est  qu’il  serait  organisé  d’une  manière  particulière; 
et  alors  elles  cesseraient  d’ôlre  pour  lui  des  vérités. 

I ,’ éclectisme  a d’ailleurs  deux  tendances  fâcheuses  : celle  d’af- 
faiblir la  pénétration  et  la  profondeur  de  l’esprit,  fùt-ce  môme 
au  profit  de  l’étendue,  et  celle  de  porter  au  syncrétisme,  véri- 
table état  de  itiort  ou  du  moins  de  sommeil  de  la  philosophie,  et 
de  détourner  par  là  l’intelligence  de  l’objet  même  de  la  science, 
pour  ne  lui  laisser  voir  que  des  systèmes  qu’il  p:  étend  apprécier 
l’ufi  par  l’autre.  Je  dis  l’un  par  l’autre , car  s’il  se  fait  un  idéal 
h priurt de  l’objet  de  la  philosophie, s’il  s’eu  sert  commode  terme 
de  comparaison,  il  systématise,  il  raisonne,  il  n’est  plus  éclec- 
tisme en  cela.  Toujours  relatif  à l’état  où  se  trouve  la  science  à 
l’époque  où  il  apparaît,  l’éclectisme  n’a  d’ailleurs  rien  d’absolu  , 
et  tie  peut , par  cette  raison  non  plus  , donner  le  dernier  le  mot 
de  la  science.  Mais  il  est  éminemment  propre  à la  résumer  avec 
largeur  et  impartialité.  II  n’aurait  eu  sa  laveur  que  de  donner  à 
l'esprit  celte  noble  disposition  intellectuelle  qui  tend  à agrandir 
la  pensée  de  l’individu  à l’égal  de  celle  de  l’espèce  entière,  que 
l’idée  qui  lui  sert  de  fondement  serait  déjà  de  la  plus  haute  im- 
portance philosophique.  Honneur  donc  au  philosophe  illustre 
qui,  en  France,  a attaché  son  nom  à l’éclectisme!  Mais  l’idée- 
mère  de  ce  mode  de  philosopher,  outre  qu’elle  est  toujours  utile, 
est  quelquefois  nécessaire,  savoir,  après  tout  grand  mouvement 
philosophique.  Considéré  sous  ce  point  de  Vue,  l’cclectisme, 
fortifié  par  une  pensée  systématique  large  et  profonde , est  une 
halte  dans  le  chemin  de  la  science,  un  retour  sur  le  passé,  une 
reconnaissance  de  la  position  scientifique  où  l’on  se  trouve,  une 
question  critique  que  Ton  s’adresse  sur  le  but  qu’on  s’était  pro- 
posé , et  sur  ce  qu’on  a déjà  fait  pour  l'atteindre.  Mais  dès  qu’on 
tient  à penser  à ce  qui  reste  à faire,  et  qu’on  se  met  à f œuvre 
pour  continuer  sa  tâche , alors  encore  Féclectismc  fait  place  à 
un  système  nouveau. 

Concluons  donc  que  si  c’est  une  présomption  raisonnable', 
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impartiale  et  large , que  celle  qui  consiste  à reconnaître  en  prirf- 
cipe  un  côté  vrai  dans  tout  système,  ce  n’est  pas  une  chose  fa- 
cile et  jamais  une  chose  parfaitement  sûre  en  tous  points,  que 
la  séparation  qu’on  prétend  faire  du  vrai  et  du  faux  dans  chaque 
système.  Tout  système  soumis  à celte  opération  peut  toujours 
répondre  d’abord  par  une  fin  de  non-recevoir;  et  si  l’on  persiste 
à lui  faire  violence,  il  peut  continuer  sa  défense,  en  protestant 
à chaque  opération  par  ces  mots  : C’est  la  question;  et  enfin 
tenir  pour  illégal  tout  trouble  apporté  à sa  tranquille  possession, 
tant  qu’on  n’exlubera  pas  de  titre  qui  démontre  l’illégitimité 
de  ses  prétentions.  Mais  si  l’on  descend  sur  son  terrain , pour  l’y 
forcer,  non  par  la  violence  ou  par  l’arbitraire,  mais  par  la  force 
du  droit,  alors  on  quitte  le  rôle  de  juge,  qu’on  s’était  arrogé 
d’abord  sans  trop  de  raison;  ou  se  fait  partie,  et  des  lors  s’iustl- 
lue  une  contestation  régulière,  une  critique  dogmatique,  où 
les  parties  seront  sur  le  pied  de  légalité,  sujettes  chacune  ’aux 
préjugés  et  à l’erreur,  en  un  mot,  à toutes  les  misères  de 
l’esprit.  Mais  reconnaissons  aussi  que  si  l’éclectisme  n’a  d’autre 
prétention  que  celle  qu’il  peut  justement  avoir  d’après  sa  nature 
même,  et  s il  choisit  bien  son  temps  pour  faire  son  apparition  , 
il  peut  être  très  utile  à la  science,  tant  par  les  dispositions  intel- 
lectuelles qu’il  tend  à inspirer,  que  par  le  résultat  de  ses  propres 
travaux. 

Si  de  la  France  nous  passons  à l’Allemagne,  nous  v trou- 
vons encore  le  criticisme  préL,  ce  nous  semble,  à remplacer 
moyennant  certaines  conditions,  des  systèmes  plus  récens,  plus 
séduisans  peut-être,  mais  peut-être  aussi  moins  solides  parce 
qu’ils  sont  moins  vrais,  et  qui  néanmoins  ont  pu  le  supplanter 
un  instant.  Au  criticisme  de  Kant,  qui  demande  comment  nous 
pouvons  connaître,  a donc  succédé  le  dogmatisme,  qui  demande 
qu’est-ce  qui  est?  La  science  totale  exige  la  réponse  aux  deux 
questions.  Kant  a répondu  positivement  à la  première  et  un 
peu  sceptiquement,  il  faut  le  dire,  à la  seconde.  Non  pas  qu’ji 
a>t  nié  l’être  en  soi , mais  simplement  la  connaissance  de  l’Être 
par  l’homme.  Le  dogmatisme  nouveau,  absolu,  a prétendu  le 
contraire,  et  a répondu  de  trois  manières  différentes,  comme 
s’il  avait  voulu  donner  raison  au  père  de  la  philosophie  critique, 
tout  en  voulant  lui  donner  un  démenti.  ’ 

Ficbte,  le  premier,  répond  donc  : C’est  le  moi  qui  est,  le  moi 
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»eul.  Et,  comme  Médée , il  affirme  que  le  moi  se  suffit.  Une 
pareille  réponse  ne  pouvait  manquer  d'étre  niée;  elle  suscita 
Schelling , qui  dit  à son  tour,  en  prétendant  répondre  tout  à la 
fois  à la  négation  de  Kant  et  à l’affirmation  hardie  de  Fichte  : 
Ce  n’est  ni  le  moi  ni  le  non-moi , ni  le  sujet  ni  l’objet  qui  exis- 
tent seuls  ou  séparément  ; mais  l’un  c’est  l’autre , sans  cependant 
que  l’un  exclue  l'autre;  ils  sont  identiques.  Mais,  comme  il  fal- 
lait en  revenir  au  dualisme  de  Kant,  qui  est  aussi  celui  de  la 
nature,  et  établir  non  seulement  contre  Fichte  l’existence  du 
nou-moi , mais  encore  contre  Kant  la  possibilité  de  le  connaître 
en  lui-métne,  le  système  de  l’identité  absolue,  système  contra- 
dictoire dans  les  termes  et  dans  les  idées , dut  pécher  par  la  pré- 
férence donnée  au  non-moi.  De  là  l’épigraphe  de  Philosophie 
de  la  nature,  que  Schelling  a fait  graver  à la  porte  de  sou  école. 
C’est  la  nature , c’est  l’objectif  en  effet  qu’il  faut  restituer  sinon 
à la  foi,  du  moins  à la  science  humaine.  Mais  pour  avoir  un 
objet  incontestable , et  qui  soit  en  même  temps  sujet , pour  arri- 
ver à l'identité  sinon  à la  connaissance  de  scs  deux  termes , il 
fallait  s’élever  au-dessus  du  sujet  et  de  l'objet , à un  autre  objet 
unique,  dont  le  monde  et  l’homme,  la  matière  et  l’esprit,  ne 
fussent  que  des  émanations , des  phénomènes  et  des  évolutions. 
Et  pour  que  l’objet  fût  connu , il  fallait  résoudre  ce  principe 
suprême  en  idée,  l'idée  divine;  de  telle  sorte  que  le  monde  et 
l’honime  ne  fussent  que  les  manifestations  de  cette  idée,  idées 
eux-mémes  par  conséquent , et  dès  lors  nécessairement  intelligi- 
bles. De  là,  le  panthéisme  de  Schelling,  leSpiuosa  du  criticisme, 
comme  le  juif  Baruch  fut  le  Spinosa  du  cartésiauismc  ; de  là,  le 
parallélisme  du  spiritualisme  et  du  matérialisme,  de  l’idéalisme 
et  du  réalisme,  ou  plutôt  l’idéalisme  à deux  faces.  De  là,  une 
sorte  d’éclectisme  nébuleux  dont  le  nom  propre  est  synthétisme. 
Point  de  vue  fantastique  quant  à ses  déterminations,  quoique 
vrai  quant  à son  essence.  Mais,  par  là  même  que  la  science  n’en 
peut  découler  qu’à  la  condition  de  l'approcher  de  nous  hypôthé- 
tiquement,  arbitrairement,  l’idée  fondamentale  de  ce  système, 
puisque  la  réalité  ne  peut  descendre  jusqu’à  la  portée  des  sens 
de  l’homme,  et  qu’on  ne  veut  point  de  leur  simple  et  naïf  té- 
moignage , non  plus  que  de  l'ignorance  scientifique  de  la  raison, 
ce  point  de  vue  est  infécond,  inutile  et  dangereux  pour  la  science. 
Le  fondateur  du  criticisme  transcendcntal  pouvait-il  iguorcr, 
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lui  aussi,  cette  unité  primitive,  cet  absolu  en  soi,  nature  de 
l'Élcrnel,  et  qui  n’est  encore  et  jamais  que  l’absolu  , quelque 
forme  qu’il  prenne?  Mais  c’est  parce  que  l’absolu , comme  tel, 
ne  sort  pas  de  lui , ne  se  manifeste  point  par  la  création  , et  par 
conséquent  est  stérile  pour  la  science  humaine,  qu’il  faut  des* 
cendre  de  ces  hauteurs  où  tout,  aux  yeux  de  la  raison,  se  perd 
dans  l’unité,  l’uniformité,  l’immobilité  et  l'infini , et  rester  sur 
le  plan  de  la  manifestation  , qui  est  celui  de  l’humanité,  parce 
que  là  seulement  il  y a unité  et  pluralité,  uniformité  et  diversité, 
immobilité  et  mouvement,  infini  et  fini.  L’absolu  ne  manque 
donc  point  dans  cette  région  inferieure  des  idées;  mais,  il  est 
vrai , ce  n’est  point  l’absolu  absolument  absolu , et  ce  ne  peut 
l’être;  c’est  l’absolu  tel  qu’il  est  donné  à l’humanité  de  le  con- 
cevoir; un  absolu  relatif  par  conséquent,  et  dont  la  condition 
et  la  loi  se  trouvent  dans  la  nature  même  de  notre  intelligence. 
Plus  haut,  rien  de  saisissable  pour  la  raison  humaine,  rien  de 
concevable  pour  elle,  à l'exception  de  l'hypothèse  forcée  par  la- 
quelle l'absolument  absolu  est  lui-méme  posé;  encore  celte  hy- 
pothèse n’est-elle  point  primitive,  elle  a sa  raison,  son  antécé- 
dent psychologique  ou  chronologique  daus  la  contingence  et  la 
phénoménalité  même  du  monde. 

Veut-on  maintenant  s'abîmer  dans  cet  absolu  radical?  Soit; 
mais  alors  qu’on  y reste,  et  que  l’on  dise  comment  il  est  permis 
à la  raison  humaine  de  le  concevoir,  pour  ainsi  dire,  en  face 
d’elle,  de  penser,  d’exister  môme!  Toute  aspiration  à le  con- 
naître, à le  déterminer  en  lui-même,  sans  s’identifier  avec  lui, 
sans  s’abîmer  dans  son  sein , e3t  une  inconséquence.  Il  faut  donc 
dédoubler  l’élre  pour  qu’il  y ait  pensée  possible;  il  faut  un  dua- 
lisme , et  dès  lors  il  faut  aussi  subir  la  loi  de  l’ignorance  de  l’ob- 
jectif. Il  y a plus,  comme  l’ahsolu  seul  peut  exister,  le  dualisme 
nVst  qu’une  hypothèse , mais  c’est  une  hypothèse  nécessaire  qui 
a la  même  valeur  que  la  nature  humaine  sur  laquelle  elle  se 
fonde.  Si  telle  est  la  raison  pour  laquelle  précisément  le  dogma- 
tisme absolu  n’a  pu  se  contenter  du  dualisme  épuré  par  le  Cri- 
ticisme , il  n’a  pas  compris  la  nécessité  qui  frappe  de  sa  loi  toute 
intelligence  créée.  La  vérité,  dans  un  pareil  être,  n’est  que  le 
résultat  d’un  rapport  apparent , primitif  et  nécessaire  , une  fois 
pesée  la  nature  de  l’étrc  qui  connaît.  Cette  vérité  est  ce  qu’elle 
doit  être  à cet  conditions.  C’est  donc  déraison  de  s’en  plaindre, 
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et  folie  d’aspirer  à un  autre  ordre  de  connaissances.  Aussi,  et  il 
faut  peut-être  l’en  féliciter,  l’Allemagne  semble  n’étre  pas  loin 
d’avoir  épuisé  la  coupe  de  l’ivresse  systématique.  lin  tous  cas , 
il  faut  qu’elle  descende  des  hauteurs  de  l’identité  absolue  qui 
sont  si  peu  tenables,  l’absolu  étant  si  réfractaire  à toute  déter- 
mination. La  chute  est  tellement  inévitable  de  ce  point  culmi- 
nant de  l'être,  il  est  si  complètement  inuüle  de  rester  perdu, 
même  pour  soi,  dans  cet  te  région  de  l’in  fini  pur,  que  les  disciples 
immédiats  de  Schclling , et  les  plus  distingués,  ont  déjà  com- 
mencé le  mouvement  rétrograde  vers  le  dualisme  de  Kaul  et  du 
sens  commun,  et  sc  sont  partagé  la  sphère  de  l’identité  du 
maître.  Okcn  a pris  l'hémisphère  matériel  ; Hegel  l’hémisphère 
intellectuel.  Seulement,  ce  u’rst  point  encore  là  cette  vieille 
matière  et  cette  vieille  intelligence  de  l'humanité.  Cela  ne  se 
peut.  C’est  une  matière  intellectuelle  et  une  intelligence  maté- 
rielle; c'est  encore  de  l’identité,  et  cela  doit  être.  L’nn  fait  donc 
consister  l’identité  de  l’esprit  avec  la  nature  dans  le  caractère 
spirituel  de  cette  dernière.  La  matière  n’est  pour  lui  que  l’esprit 
dans  l'état  de  décadence  , de  chute,  de  ruine  et  de  décomposi- 
tion, tandis  que  l’esprit  n’est  que  la  matière  combinée.  Pour 
l’autre,  au  contraire,  l'identité  de  l’esprit  et  de  la  nature  coiisiste 
dans  le  caractère  matériel  de  l’esprit,  dans  l’essence  objective 
des  idées,  dans  l’existence  exclusive  et  absolue  des  idées-pensées 
et  de  leur  loi.  De  là  la  logique  supérieure  ou  ontologique , en 
un  mot,  la  physique  de  la  logique.  Les  essences  ou  substances 
d’Oken  sont  donc  des  idées  , et  les  idées  de  Hegel  des  essences. 
J’en  demande  pardon  aux  lecteurs  français,  mais  ce  sont  là  les 
seules  associations  de  roots  et  d’idées  propres  à rendre  et  à faire 
concevoir  le  premier  degré  du  débrouillement  du  chaos  de 
l’identité  absolue.  On  voit  que,  malgré  l’unité,  il  y a dualité  et 
prédominance  d'un  élément  ou  d’un  autre,  ce  qui  fait  la  différ 
Feue#  des  deux  systèmes. 

Le  mysticisme  de  Goerres , le  piétisme  de  Steffens , semblent, 
comme  la  logique  de  Hegel,  se  rattacher  au  pôle  spirituel  ; tan- 
dis que  l’esprit  mathématique  de  Wagner  et  d’Ëschcnmaycr 
s’est  plus  particulièrement  tourné,  comme  celui  d’Oken,  vers 
le  pôle  matériel.  Il  faut  reconnaître,  du  reste,  que  toute  l’école 
<lc  Schellrog  se  rattache  par  quelques  points , dans  toutes  ses  di- 
rections diverse» , à la  nature.  C’est  ainsi  que  Steffens  a pris  son 
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point  de  départ  plus  particulièrement  dans  la  géognosic,  Wa- 
gner dans  la  chimie,  Gocrrcs  dans  la  physiologie  , Oken  dans 
l’anatomie,  et  Hegel  dans  la  psychologie  (i). 

Que  fera  désormais  l’Allemagne  philosophique?  JL.a synthèse 
a été  complète,  immense , infinie  comme  le  monde  et  Pieu  ré- 
unis. Ces  géans  de  la  pensée,  après  avoir  fait  rendre  au  monde 
et  à Dieu  l’harmonie  de  leurs  systèmes,  çommp  un  musicien 
fait  de  son  instrument,  suivant  l’expression  de  IVJpnge),  semblent 
maintenant  se  reposer,  sans  qn’on  puisse  prévoir  quelle  harmonie 
nouvelle,  inconnue,  ils  tireront  de  l’élre.  Déjà  cependant  ils  se 
remettent  à l’œuvre,  et  un  autre  horizon  philosophique  semble 
commencer  à se  dérouler  infini  à leurs  regards;  déjà  ils  ne  se 
croient  plus  au  bout  du  monde  de  la  pensée;  diÿà  même  ils  peu- 
vent librement  apprécier  le  chemin  qu’ils  laissent  derrière  eux; 
et  nous  croyons  entrevoir  le  retour  au  point  de  vue  subjectif,  ou 
à la  psychologie.  Quoi  qu’il  en  soit,  c’est  à cette  nouvelle  école 
qu’appartient  notre  historien.  Il  nous  en  fera  sans  doute  connaî- 
tre l’esprit  et  le  plan  dans  le  nouvel  ouvrage  dogmatique  qu’il 
va  donner  au  public  avant  de  faire  paraître  la  seconde  partie  de 
son  histoire.  Rittcr  n’appartient  donc  au  passé,  quj  est  encore 
présent,  qu’autant  qu'il  est  nécessaire  pour  le  connaître,  et 
s’en  éloigne  déjà  suffisamment  pour  pouvoir  l’embrasser  et  le 
juger. 

Tous  ces  efforts  gigantesques  de  la  raison  pour  élever  l'édifice 
de  la  science  ne  sont  ni  à la  portée,  ni  du  goût  de  tout  le 
monde.  Les  esprits  paresseux  ou  faibles,  qui  cependant  ont  soif 
de  connaissance  et  de  science,  doivent  naturellement  chercher 
à se  satisfaire  plus  facilement;  à plus  forte  raison,  s'ils  croient 
pouvoir  en  même  temps  le  faire  plus  sûrement.  Aussi  y n-t-il  en 
Europe  et  dans  plusieurs  contrées,  je  ne  dirai  pas  un  système 
de  philosophie,  mais  simplement  une  classe  d’hommes  dont  la 
tendance  secrète,  qu’ils  le  sachent  ou  qu’ils  l’ignorent,  est  de 
ruiner  ou  la  philosophie  ou  la  religion  positive,  sous  le  prétexte 
de  les  concilier,  en  tirant  l’une  de  l’autre.  Je  ne  dis  pas  que  la 
religion  positive  et  la  philosophie  soient  ou  ue  soient  pas  conci- 
liables; je  n’ai  pas  à m’expliquer  ici  sur  ce  point,  mais  seu- 


fi)  Voir,  pour  l'appréciation  du  Système  de  l’identité,  notre  préface  à la 
traduction  de  la  Critique  de  la  Raison  pure  de  Kant.  . 
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lement  que  sil’on  veut  le?  reconcilier,  il  faut  absolument  com- 
mencer par  respecter  l’une  et  l'autre  ; car  concilier  n’est  pas 
sacrifier,  n’est  pas  détruire.  Je  n’ai  point  non  plus  à m’occuper 
ici  de  la  question  de  savoir  si  l’on  dénature  nécessairement  la 
religion  positive  en  voulant  la  dériver  de  la  philosophie,  comme 
c’est  mou  opinion  ; mais  bien  de  savoir  si  ce  n’est  pas  anéantir  la 
philosophie  que  de  prétendre  vouloir  la  tirer  de  la  religion  po- 
sitive. Or,  il  y aurait  un  moyeu  fort  simple  et  tout  extrinsèque, 
de  résoudre  cette  question  en  faisant  attention  à l'opposition 
nécessaire  qui  a toujours  existé  entre  les  prêtres  de  toutes  les 
religions  et  les  philosophes  , et  en  remarquant  que  ce  sont  tou- 
jours ou  presque  toujours  les  premiers  qui  ont  voulu  dériver  la 
philosophie  de  la  religion.  N’osant  nier  ouvertement  la  philoso- 
phie, qui  a bien  aussi  ses  litres  au  respect  des  hommes,  et  scs 
racines  dans  l'humanité,  les  plus  habiles  d’entre  eux  ont  voulu, 
je  demande  grâce  pour  l’expression  en  faveur  de  sa  justesse,  es- 
camoter la  chose,  tout  en  conservant  le  nom,  qu’ils  appli- 
quaient à une  croyance  purement  théologique.  Ce  projet, 
comme  cet  esprit,  n’est  point  nouveau;  il  est  même  plus  ancien 
que  le  christianisme , c’est  essentiellement  l'esprit  du  sacerdoce, 
à plus  forte  raison  doit-ce  être  celui  du  sacerdoce  chrétien  et 
surtout  du  prêtre  catholique.  Partout  où  la  philosophie  se 
trouve  sur  le  chemin  de  la  théologie , je  veux  dire  de  l'enseigne- 
ment religieux,  partout,  suivant  le  théologien  conséquent,  elle 
doit  s’humilier,  laisser  parler  l'autorité  et  la  croire  sur  parole, 
qu’elle  la  comprenne  ou  non  , qu’il  la  trouve  raisonnable  ou  ab- 
surde. Telle  est  nécessairement  la  logique  de  tout  enseignement 
religieux.  Le  prêtre,  surtout  s’il  parle,  ou  s’il  croit  parler  au 
nom  du  ciel , si  par  conséquent  sa  pa  oie  est  infaillible  à ses 
veux,  ne  peut  ni  ne  doit  raisonnablement  discuter,  sans  quoi  il 
cite  la  raison  divine  au  tribunal  de  la  raison  humaine,  où  elle 
pourrait  perdre  un  procès  qui  cependant  ne  peut  pas  même  lut 
être  intenté.  Toute  argumentation  de  la  part  du  théologien 
n’est  donc  qu’une  affaire  de  pure  complaisance,  et  d’une  com- 
plaisance dangereuse  à cause  de  l'abus  qui  peut  s’ensuivre , mais 
jamais  une  affaire  sérieuse.  S’il  en  était  autrement,  il  faudrait 
qu’il  fût  prêt  à renoncer  à sa  foi  si  l'on  parvenait  à lui  démon- 
trer qu’elle  est  contraire  à la  raison  , ou  simplement  qu’elle  est 
en  dehors  de  la  raison,  c'est-à-dire  un  uou  sens;  il  faudrait  que 
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l’intensité  de  sa  foi  fût  toujours  en  raison  directe  du  degré 
d’évidence  rationnelle  et  intrinsèque  des  dogmes,  en  sorte  que 
le  doute  et  le  scepticisme  même  pourraient  légitimement  usur- 
per la  place  de  la  foi.  Uue  autre  conséquence  du  même  principe, 
c’est  qu’il  serait  libre  à quiconque  ne  serait  point  convaincu  par 
1rs  raisonnemens  du  théologien , de  ne  pas  recevoir,  ou  même 
de  rejeter  son  enseignement.  Or,  cependant,  ces  conséquences 
sont  théologiquement  inadmissibles;  d’où  il  faut  conclure  que 
le  principe  est  faux  ; la  foi  doit  être  inébranlable  pour  être  réelle; 
et  l'enseignement  religieux  doit  être  admis  par  cela  seul  qu'il  est 
vrai,  obligatoire  même,  et  non  parce  qu'il  est  frappant  d’évi- 
dence. Ou  peut  bien  , il  est  vrai , dans  ce  système  des  croyances 
religieuses,  chercher  à comprendre  ou  à faire,  comprendre, 
mais  ce  n’est  là  qu’une  affaire  toute  secondaire  qui  ne  peut  en 
rien  changer  le  devoir  de  la  foi.  L’intelligence  n’est  point  ici 
l’antécédent  de  la  croyance;  ce  n’en  est  pas  non  plus  le  consé- 
quent, mais  uniquement  un  accessoire,  et  un  accessoire  d'un 
ordre  inférieur,  en  sorte  qu’il  peut  être  ou  n’ê'.re  pas  sans  que  la 
foi  puisse  en  souffrir.  Le  seul  antécédent  de  la  foi  religieuse, 
c’est  l’autorité;  c’est  là  le  seul  argument,  les  seules  prémices 
véritables  en  matière  de  révélation.  Et  remarquons  qu'il  y a en 
cela , non  seulement  raison  , mais  encore  haute  convenance.  Car 
faire  argumenter  la  religion , c’est  faire  argumenter  Dieu;  et 
faire  argumenter  Dieu,  c’est  refuser  de  l’en  croire  sur  parole; 
ce  qui  serait  la  plus  grande  des  irrévérences,  si  ce  n'était  une 
insigne  folie. 

Tel  est  le  véritable  caractère  scientifique  de  l'enseignement 
religieux,  c’est-à-dire,  qu’il  n’en  a point,  ou  que  s'il  en  a,  ce 
n’est  que  par  hasard  ; encore  n'est-cc  point  comme  religieux , 
mais  simplement  comme  humain  qu’il  a ce  caractère;  car  la 
raison  est  essentiellement  humaine  quant  à sa  manifestation, 
quoique  divine  quant  à son  origine.  Or,  si  la  philosophie  est  au 
contraire  essentiellement  scientifique  , si  la  raison  est  son  unique 
autorité,  l’evidencc  son  seul  motif  de  croyance,  qui  ne  voit 
l’impossibilité  de  réduire  l'autorité  à la  raison  ou  de  tirer  l’une 
de  l’autre?  Si  vous  faites  rentrer  l’autorité  dans  la  raison,  c’en 
est  fait  de  l’autorité,  puisque  vous  la  soumettez  à une  autorité 
supérieure  à laquelle  elle  doit  obéir.  Si  au  contraire  vous  $oq- 
IPettcz  la  raison  à l’autorité,  vous  n’en  tenez  plus  aucun  comptOj 
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c’en  est  aussi  fait  d’elle , puisqu’elle  pourra  être  ou  n’être  pas, 
sans  que  la  croyance  puisse  en  être  le  moins  du  monde  altérée. 
Il  y a plus,  c’est  qu'il  faudra  croire  non  seulement  en  son  ab- 
sence, mais  môme  contre  elle  et  malgré  elle.  Il  serait  inutile 
d'incidcnter  ici  en  distinguant  entre  la  raison  absolue  et  la  raison 
individuelle , et  de  prétendre  que  la  première  seule  est  notre 
guide  légitime  après  l’autorité,  ou  plutôt  avec  l’autorité,  avec 
laquelle  elle  est  toujours  d’accord  ; car,  outre  que  la  raison  ab- 
solue n’est  qu’une  abstraction  personnifiée,  ce  qui  fait  qu’on 
peut  en  affirmer  à son  aise  tout  ce  qu’on  veut,  elle  n’est  pour 
l'individu  qu’aulant  qu’elle  se  manifeste  à lui , et  comme  elle  se 
manifeste;  et  son  caractère  d’absolu  n’est  point  en  dehors  de  sa 
manifestation  dans  la  conscience,  car  c’est  comme  absolu  qu’elle 
apparaît,  c’est  d’une  manière  absolue  qu’elle  rend  ses  oracles. 
Opposerez-vous  donc  l’absolu  à l’absolu?  Mais  de  quel  droit 
ferez-vous  cette  distinction,  formerez-vous  ce  conflit;  de  quel 
droit  surtout  le  terminerez-vous  par  le  sacrifice  de  l’un  de  ces 
absolus  à l’autre? 

Essaierez-vous,  au  contraire,  de  maintenir  la  raison  et  l’au- 
torité, mais  en  tirant  l’une  de  l’autre?  Mais  comment  tirer 
d'une  chose  ce  qu’elle  ne  contient  point?  Et  pour  qu’op  ne  ré- 
ponde pas  que  c’est  là  précisément  la  question,  comment  un 
commandement,  un  enseignement  comme  tel,  peut-il  être  par 
lui-mérac  une  raison , une  lumière,  une  évidence?  Pourquoi 
alors  tout  commandement,  tout  enseignement  n’aurait-il  pas  ce 
caractère,  ne  serait-il  pas  juste  et  vrai?  Si  l'enseignement  de  la 
foi  paraît  raisonnable,  ce  n’est  donc  point  du  tout  parce  qu’il  est 
enseignement  de  foi , sans  quoi  tout  enseignement  de  cette  na- 
ture serait  dans  le  môme  cas.  Qui  ne  voit  d’ailleurs  qu'aulorité 
et  intelligence  n'ont  rien  de  commun,  quoique  l’autorité,  si 
elle  est  véritable,  ne  puisse  être  telle  qu'autaul  qu’elle  est  rai- 
sonnable? Mais  il  ne  s’agit  point  d’elle  ici,  ni  de  ses  droits  à être 
telle,  mais  simplement  de  son  enseignement  par  rapport  à la 
raison.  Si  donc  la  raison  trouve  cet  enseignement  intelligible, 
si  elle  l’approuve  comme  vrai , ce  n’est  point  et  ce  ne  peut  point 
être  parce  qu’elle  le  considère  par  rapport  à l’autorité  qui  l’a 
proclamé,  mais  uniquement  parce  qu’il  lui  apparaît  tel  par  lui- 
même  et  abstraction  faite  de  l’autorité.  Il  ne  faut  pas  confondre 
la  présomption  de  vérité,  avec  l’intuition  ou  la  reconnaissancç 
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immédiate  de  la  vérité;  on  peut  présumer  qu’une  proposition 
que  l'on  ne  comprend  pas  ou  que  l’on  comprend  peu,  est  vraie 
parce  qu’elle  est  l’expression  de  la  pensée  d'une  intelligence 
que  l’on  croit  peu  ou  point  sujette  à l’erreur;  mais  on  n’aura 
point  pour  cela  une  connaissance  immédiate  de  la  vérité;  on  n'en 
aura  pas  une  conscience  scientifique.  Un  enseignement  peut  donc 
être  présumé  vrai , ou  même  être  cru  vrai  sans  qu’on  ait  pour 
cela  l’intuition  rationnelle  ou  scientifique  de  cette  vérité.  Alors 
la  croyance  est  de  foi  et  non  de  raison.  Si  elle  était  de  raison, 
l’autorité  deviendrait  inutile;  nous  n’avons  pas  besoin  d’auto- 
rité pour  nous  obliger,  ou  du  moins  pour  nous  porter  à croire 
ce  que  nous  ne  pouvons  pas  ne  pas  croire.  Il  implique  même 
que  nous  puissions  être  contrains  à faire  ce  que  non  seulement 
nous  faisons,  mais  ce  que  nous  ne  pouvons  même  pas  ne  pas  faire. 
Or,  tel  est  cependant  le  caractère  de  toute  croyance  à une  vérité 
dont  on  a l’intelligence  immédiate,  qu’elle  est  nécessaire,  et 
par  conséquent  que  nous  ne  sommes  point  libres  de  l’admettre 
ou  de  la  rejeter.  C'est  une  contradiction  qui  n’est  pas  possible , 
ou  qui  ne  l’est  que  du  bout  des  lèvres,  précisément  comme  la  né- 
gation de  Dieu , parce  que  dans  le  sens  de  l'écrivain  sacré , l’idée 
de  l'existence  de  Dieu  est  une  vérité  inévitable  et  nécessaire. 

Tirera-t-on  maintenant  l’autorité  de  la  raison;  et  d’abord  que 
peut-ou  vouloir  dire  parla?  Si  l’on  entend  qu'il  est  une  autorité 
que  proclame  la  raison,  sous  ce  rapport  l’autorité  n’est  que  rai- 
sonnable ; en  d’autres  termes  , elle  n’est  que  légitime , ou  ce  qui 
est  mieux  encore,  elle  est;  car,  point  de  raison,  point  d’auto- 
rité. Il  peut  y avoir  force  supérieure  sans  la  raison,  mais  non 
autorité.  La  conception  d’autorité  emporte  donc  celle  de  droit, 
et  celle  de  droit  implique  nécessairement  celle  de  raisonnable. 
Mais  ce  n’est  pas  tout  que  l’autorité  soit  avec  raison  , ou  plus 
simplement  et  plus  justement,  qu’elle  soit;  il  faut  encore,  dans 
le  cas  qui  nous  occupe,  qu’elle  commande,  car  tel  est  nécessai- 
rement le  but  de  sou  institution;  si  elle  pouvait  être  destinée  à 
autre  chose  , ce  serait  à prier  ou  à convaincre  ; mais  alors  elle 
tomberait  au-dessous  ou  au  niveau  de  ceux  au-dessus  desquels 
elle  avait  été  placée.  Coinmande-l-ellc  donc , enseigne-t-elle  en 
intimaut  l'ordre  de  croire;  et  ce  qu’elle  commande , ce  qu'elle 
enseigne  est-il  trouve  juste  et  vrai  par  la  raison  : alors  il  est  im- 
possible que  la  raison  ne  s’adjoigne  pas  à l’autorité,  qu’elle 
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n’cn  usurpe  pas  jusqu'à  un  certain  point  la  place , et  qu'elle  ne 
parle  mille  fuis  plus  haut  qu’elle,  parce  qu'elle  est  supérieure 
et  antérieure  à elle;  car,  en  fait  de  justice  et  de  vérité,  il  y a 
quelque  chose  de  plus  élevé  que  l'autorité,  c'est  la  justice  et  la 
vérité  mêmes,  c’est-à-dire  la  raison  qui  proclame  l’une  et  l’au- 
tre , et  dont  l’autorité  n'est  que  l'organe.  Mais  si  l’autorité  va 
se  résoudre  dans  la  raison , n’est-ce  pas  la  raison  qui  devient 
l’autorité  suprême,  l'autorité  proprement  dite,  et  dont  l’auto- 
rité secondaire  n’est  que  le  représentant  cl  le  délégué?  Mais  que 
devient  alors  le  caractère  primitif  absolu  et  distinct  dont  on 
voulait  investir  celte  dernière?  Il  est  évidemment  insoutenable. 

Supposons  maintenant  que  celte  autorité  qu’on  veut  dériver 
de  la  raison  , parle,  enseigne  et  commande  sans  raison  ou  con- 
tre toute  raison  : mais  alors  comment  pourrait-elle  être  fille  de 
la  raison?  Il  n’est  doue  pas  plus  possible  de  maintenir  l'autorité 
en  la  faisant  dériver  de  la  raison , que  la  raison  en  la  faisant  dé- 
river de  l'autorité.  Concluons  donc  qu’autre  chose  est  la  raison, 
autre  chose  l’autorité;  que  la  méthode  d'enseignement  par 
l’une  n’est  point  la  méthode  d’enseignement  par  l’autre;  que 
souvent  elles  peuvent  s’exclure , et  que  quand  elles  coïncident , 
elles  ne  sont  que  parallèles  et  non  identiques. 

Si  maintenant  nous  considérons  la  matière  de  la  philosophie 
et  la  matière  de  la  religion  , nous  conviendrons  sans  doute  qu'it 
y a identité  partielle  entre  l’une  et  l'autre,  puisque  la  religion 
naturelle  ou  rationnelle  n'est  pas  autre  chose  qu’une  des  parties 
de  la  philosophie.  Mais  si  l’on  prétend  de  plus  qu’il  n’y  ait  rien 
que  de  philosophique  dans  la  détermination  de  la  religion  na- 
turelle ou  dans  la  religion  positive,  il  faut  d'abord  savoir  de 
quelle  religion  positive  il  s’agit;  et  si  l'on  ne  veut  parler  que  du 
christianisme  comme  de  la  religion  la  plus  parfaite,  on  sera  rejeté 
d’abord  par  toutes  les  sectes  chrétiennes,  qui  sont  autant  de 
déterminations  diverses  du  christianisme,  et  ensuite  par  tout  s 
les  autres  religions  positives.  Mais  laissons  faire  à ces  dernières. 
Si  maintenant  l’on  n'entend  parler  que  de  l’une  de  ces  sectes  à 
l'exclusion  de  toutes  les  autres,  on  la  flattera  peu  en  prétendant 
qu’il  n’v  a rien  en  clic  que  de  fort  naturel,  que  de  très  clair, 
de  très  rationnel,  de  lies  humain  par  conséquent;  et  l’on  ne 
choquera  pas  moins  en  même  temps  la  raison , qui  peut  rarc- 
pieut  ?e  prêter  au  sens  littéral  des  mystères,  cjui  ont  cessé  de  for( 
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bonne  heure  d’étre  des  mythes  ou  des  symboles.  Et  puis,  com- 
ment la  raison  , si  elle  était  d’accord  avec  les  dogmes  de  cette 
secte,  pourrait-elle  l’étre  avec  les  autres  sectes , qui  sans  doute 
ont  bien  aussi  en  partage  quelque  raison  ? Serait-ce  que  la  rai- 
son n’a  que  faire  dans  la  plupart  des  cas  où  ces  sectes  sans  nom- 
bre sont  en  dissidence?  Oui , ou  non.  Si  c’est  oui,  il  y a donc 
quelque  chose  de  plus  dans  le  dogme  des  religions  positives  que 
dans  la  religion  rationnelle  pure;  si  c’est  non,  de  quel  droit 
prononcerez-vous?  De  quel  droit  érigerez- vous  votre  raison  juge 
de  celle  des  autres;  ou  si  vous  ne  voulez  pas  juger  et  rejeter, 
que  sera  une  matière  philosophique  aussi  hétérogène?  Il  y a 
donc  dans  toutes  les  religions  positives  ou  déterminées,  un  élé- 
ment, je  ne  dis  point  anti-philosophique,  mais  non-philosophi- 
que. Y a l-il  maintenant  tout  l'élément  philosophique?  Et  ne 
seraient-elles  pas  aussi  pauvres  d'un  côté  qu’elles  sont  exubé- 
rantes de  l’autre?  Peut-être  que  non;  mais  s’il  s’agissait  de  con- 
cilier tout  le  dogmatisme  religieux  avec  lui-mômc  pour  le  sou- 
mettre à la  mesure  de  la  raison,  peut-être  aussi  qu’on  serait 
réduit  à de  grands  sacrifices.  Et  alors,  comme  il  faudrait  se 
décidera  les  faire  ou  au  gré  de  la  raison  , ou  au  gré  d’un  caprice 
ou  d’un  préjugé  de  l’autorité  (car  il  ne  peut  y avoir  que  caprice, 
préjugé  ou  hasard  partout  où  il  y a détermination  sans  raison), 
il  pourrait  fort  bien  arriver  alors,  ou  qu’on  fît  disparaître  de  la 
religion  son  caractère  positif,  ou  qu’on  la  trouvât  pauvre  mal- 
gré son  apparente  richesse.  Car  si  l’on  se  décide  par  la  raison , 
on  méconnaît  l’autorité,  et  la  religion  , de  positive  qu’elle  était, 
va  devenir  rationnelle;  si  l’on  se  décide  par  l’autorité,  celle-ci 
peut  conserver  des  dogmes  peu  compatibles  avec  d’autres  que 
la  raison  impose  pourtant,  en  sorte  que  l’élément  philosophique 
religieux  peut  fort  bien  être  incomplet. 

Ainsi , nous  voilà  donc  avec  trop  et  trop  peu  pour  la  théologie 
rationnelle,  dans  le  positivisme  des  religions.  Supposons  toute- 
fois que  toute  la  théologie  rationnelle  te  trouve  dans  telle  reli- 
gion qu’on  voudra  bien.  De  ce  que  la  matière  philosophique  et 
la  matière  religieuse  seront  au  fond  la  même  chose,  s’ensuit-il 
que  cette  matière  soit  encore  identique  eu  religion  et  en  philo- 
sophie sous  le  rapport  de  la  forme , ou  par  la  manière  dont 
elle  apparaît  à l’esprit  humain  par  l’un  ou  par  l’autre  canal? 
Non  évidemment;  le  canal  religieux  est  celui  de  l’autorité,  du 
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mystère  ou  de  l'ignorance  et  de  la  foi;  celui  de  la  philosophie 
est  au  contraire  celui  de  la  raison  , de  l'évidence  ou  de  la  science 
ét  de  la  conviction.  Et  comme  c’est  surtout  la  forme  qui  con- 
stitue le  caractère  philosophique,  de  nos  connaissances,  il  s’ensuit 
clairement  qu’on  ne  peut  tirer  la  théologie  rationnelle  ou  phi- 
losophique de  la  religion  , y fût-elle  matériellement  contenue 
tout  entière. 

Mais  si  l’on  n’en  peut  tirer  la  théologie  rationnelle,  pour  la 
forme  surtout,  on  n’en  tirera  pas  davantage,  et  bien  moins  en- 
core s’il  est  possible,  les  autres  parties  de  la  philosophie  sous 
ce  rapport.  Je  vais  plus  loin,  et  je  dis  qu’on  n’en  tirera  pas 
même  la  matière.  Qu’on  me  montre,  en  effet,  dans  les  livres 
saints,  ou  dans  un  traité  de  théologie  quelconque,  une  théorie 
du  droit  pur,  une  théorie  du  beau , une  théorie  du  vrai , les 
conditions  rationnelles  de  toute  idée,  de  tout  jugement,  de 
tout  raisonnement,  une  dialectique  décisive  sur  la  valeur  ob- 
jective de  nos  idées  ontologiques.  Évidemment  la  religion  ne 
s’occupe  de  rien  de  tout  cela,  par  la  raison  fort  simple  que  tel 
n’est  point  son  objet.  Y trouvera-t-on  davantage  la  psychologie 
empirique,  la  question  du  rapport  physico-psychologique  dU 
principe  pensant  et  du  corps?  Y trouvera-t-on  une  cosmologie 
rationnelle,  la  métaphysique  de  la  physique?  Pas  le  moins  du 
monde  et  par  la  même  raison.  Ou  n’y  trouvera  pas  même  la 
partie  abstraite  et  fondamentale  de  la  morale,  parce  qu’il  suffit 
à la  religion  de  la  morale  concrète  ou  appliquée.  La  morale  re- 
ligieuse diffère  essentiellement  de  la  morale  philosophique,  en 
ce  que,  dans  l’une,  un  devoir  n’est  tel  que  parce  qu’il  est  pré- 
cepte; tandis  qu'en  philosophie  un  devoir  est  devoir  par  cela 
seul  qu’il  est  tel  aux  veux  de  la  raison,  et  le  précepte  lui-méme 
u’a  de  force  morale  que  parce  que  c'est  un  devoir  en  soi. 

Puis  donc  que  ni  la  matière , ni  la  forme  de  la  philosophie 
ne  Sont  point  renfermées  dans  la  religion  positive,  on  ne  les  en 
tirera  jamais.  Si  on  les  y fait  pénétrer  pour  se  donner  l’avantage 
apparent  de  les  en  tirer,  ou  ce  n’est  là  qu’un  vain  simulacre  qui 
ne  peut  rien  unir,  rien  confondre , rien  identifier,  ou  c'est  u.n 
mauvais  service  qu’on  rend  à la  philosophie  et  à la  religion,  en 
anéantissant  soit  l’une,  soit  l’autre,  ou  du  moins  en  altérant  le 
i caractère  de  l’une  et  de  l’autre.  Du  reste,  il  n’y  a rien  de  plus 
étonnant  dans  cette  pensée  exclusive  que  dans  toute  autre.  Elle 
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e$t  elle-même  d’autant  plus  séduisante  qu’elle  semole  être  d’une 
exécution  plus  facile,  et  d’un  résultat  pratique  plus  favorable 
à la  religion.  Ën  effet,  rien  n’est  plus  simple  en  apparence  que 
celte  marche  : on  résoudra  d’abord  le  sens  philosophique  dans 
le  sens  religieux,  d’où  l’on  fera  ensuite  semblant  de  l’extraire, 
quoiqu’il  ait  disparu  et  qu’il  y ait  eu  substitution;  on  conclura 
ensuite  l’identité  de  l’un  et  de  l’autre;  ensuite  de  l’identité  à 
l’unité,  et  la  philosophie  aura  cessé  d’étre.  Alors  régnera  en 
paix  le  sens  religieux,  qui  se  résoudra  lui-méme  dans  le  sens  de 
l’autorité , lequel  n’est,  après  tout,  que  le  sens  sacerdotal.  Mais 
malgré  ces  intentions  quelque  peu  perfides  pour  la  philosophie, 
ce  n’est  point  là  un  jeu  où  la  religion  ait  tout  à gagner;  en  effet, 
tout  en  ne  faisant  que  semblant  de  tirer  la  philosophie  de  la  re- 
ligion pour  faire  disparaître  la  première  sous  la  seconde,  on 
peut  être  cru  sur  parole.  Et  alors , comme  les  hommes  de  bonne 
foi  croiront  encore  à l’existence  de  la  philosophie , et  qu’ils  la 
placeront  d’après  leurè  maîtres  , au  sein  même  de  la  religion  , 
auquel  On  l’aura  inoculée,  on  lui  demandera  de  dissiper  les 
ténèbres  de  la  religion,  et  le  mystère  nécessaire  à cette  dernière 
deviendra  un  scandale  pour  la  raison  , qui  ne  tardera  pas  à dou- 
ter et  pcùt-étrc  même  à nier.  Nous  nous  trompons  si  peu  sur  les 
conséquences  de  ce  mélange  adultère  qui  ne  tend  à rien  moins 
qü’à  nier  la  raison  on  à l’asservir,  il  est  vrai,  mais  qui  arrive 
tôt  ou  tard  , et  par  la  force  des  choses,  à un  résultat  tout  diffé- 
rent, savoir,  à supplanter  l’autorité  par  la  raison,  que  plusieurs 
représentons  nouveaux  de  cette  vieille  et  astucieuse  doctrine 
viennent  d’être  frappés  par  l’autorité  comme  des  hommes  qui 
ont  agi  sans  mesure  et  sans  discernement. 

Je  ne  mettrai  cependant  point  sur  la  même  ligne  les  princi- 
paux représentai  de  ce  système  : mais  il  est  inutile  à mou  objet 
de  faire  ici  aucune  distinction.  Nous  dirons  seulement  que  ceux 
qui  veulent  ta  science,  et  qni  prétendent  de  plus  que  la  philo- 
sophie est  le  chemin  nécessaire  à prendre  pour  retourner  à la 
foi,  tout  en  soutenant  que  la  philosophie  doit  être  tirée  du 
christianisme  interprété  par  l'autorité  catholique,  nous  semblent 
commettre  deux  fautes  capitales  et  qui  rendent  Icar  système, 
s’ils  en  ont  un  toutefois , à jamais  impossible  à élever  : ils  suppo- 
sent en  effet  la  science  dans  la  foi , la  libre  raison  recevant  les 
ordres  de  l’autorité,  et  veulent  de  plus  partir  de  l’autorité  pour 
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établir  la  philosophie , quand  ils  prétendent  eux-mêmes  qu’il 
faut  partir  de  li  philosophie  pour  arriver  à l’autorité.  En  vé- 
rité, mieux  valent  encore  les  antinomies  guelfes  et  gibelines,  les 
hésitatious  quelque  peu  sceptiques  mélées  de  rétractations  par- 
tielles, qui  ne  ressemblent  pas  mal  au  dépit  d'uu  pouvoir  qui 
retire  une  faveur,  et  les  attaques  sourdes  et  sardoniques  contre 
une  grande  autorité , en  un  mot,  toutes  les  libres  inconséquences 
de  l'écrivain  célèbre  qui  a fait,  en  l’injuriant,  un  si  cloquent 
appel  à la  raison  générale. 

La  seule  philosophie  conséquente  à une  religion  positive,  qui 
a son  autorité,  c’est  la  philosophie  formelle  ou  instrumentale 
du  moyen  âge;  c'est  celle  exposée  de  nos  jours  dans  la  Nova 
melhoilus  plii/osophancli  du  P.  Ventura.  C’est-à-dire,  qu’il  n’y  a 
pas  de  philosophie  possible,  daus  toute  l'acception  du  mol,  avec 
ce  système  de  croyances  religieuses;  seulement  le.  philosophe  est 
plus  ou  moins  mal  à l’aise  dans  telle  ou  telle  religion  positive. 

A côté  de  ces  systèmes  et  de  ces  tendances  furtives,  se  pré- 
sente aussi  la  psychologie  empirique,  qui  s’est  cru  uu  instant 
la  philosophie,  et  même  toute  la  philosophie,  quand  , au  fuit, 
elle  n’en  est  que  l'introduction,  mais  une  introduction  nécessaire. 
L’école  écossaise  , pour  avoir  répudié  une  partie  de  la  succession 
de  son  père,  n'en  est  pas  moins  flic  légitime  de  Locke.  Toute- 
fois, elle  a non  seulement  atFranchi  ce  beau  patrimoine  d’une  par- 
tie du  lourd  tribut  qu’il  payait  encore  à l’erreur,  mais  elle  l’a  de 
plus  agrandi.  Cependant,  la  philosophie  écossaise  a scs  incertitu- 
des, sps  trébiicliemcns  même,  scs  obscurités  d'ensemble  , et  par 
conséquent  son  défaut  d'organisation;  elle  a ses  limites  indécises, 
scs  divisions  fortuites,  ses  defauts  de  classi fica lions,  ou  plutôt  ses 
classifications  arbitraires,  scs  analyses  incomplètes,  son  manque 
presque  absolu  des  diverses  théories  qui  constituent  la  science 
proprement  dite,  en  un  mot,  tous  les  défauts  de  l'empirisme. 
Mais  si  cette  école  semble  avoir  fait  son  temps  sur  le  sol  qui  l’a 
vue  naître,  elle  ne  fait  que  prendre  racine  sur  le  nôtre,  où  clic 
paraît  vouloir  grandir.  Les  points  de  vue  lugiques  qui  lui  man- 
quent, et  qui  constituent  cependant  l’articulation,  le  jeu,  et 
une  partie  de  la  vie  du  corps  de  la  science,  en  même  temps  qu'ils 
lui  donnent  une  unité  lumineuse,  lui  seront  assurément  fournis 
par  un  philosophe  éminemment  doué  de  la  lucidté  d’esprit  et 
du  talcut  de  la  répaudre  sur  toutes  les  matières  qu’il  louche. 
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C’est  un  service  qu’il  èst,  en  effet,  naturel  d’attendre  de  celui  qui, 
fidèle  à l'esprit  de  cette  philosophie  , a déjà  tant  fait  pour  elle 
parmi  nous,  en  faisant  passer  dans  notre  langue  les  principaux 
ouvrages  des  philosophes  qui  lui  ont  donné  naissance.  Mais  il  ne 
s’en  tiendra  point  à l'exposition  de  leur  doctrine  ; il  sent  ie  qui 
lui  manque  et  la  frappe  de  stérilité  : aussi  la  défasse-t-il  en  l’en- 
richissant pour  le  fond  , et  en  lui  donnant  une  forme  tout  à la 
fois  plu»  élégante  et  plus  sévère.' 

Tel  est  donc  l’état  de  la  science  en  Europe  : l'éclectisme, 
l’idéalisme  subjectif,  qui  n’a  pu  être  complètement  dépossédé 
par  l'idéalisme  absolu , ni  par  le  synthétisme  de  la  philosophie 
de  la  nature;  le  rcligiositimismc',  qui  ne  peut  avoir  d’autres  ten- 
dances qu’à  soumettre  la  philosdphic  à l’autorité,  soit  pour  l’en 
faire  étouffer,  soit  pour  ne  la  laisser  vivre  que  de  mysticisme; 
enfin  , la  psychologie  empirique,  qui  semble  vouloir  reprendre 
la  philosophie  en  sous-oètiVre,  pour  en  asseoir  parfaitement  les 
fondemens,  sans  trop  se  soucier 'du  reste  d’édifier,  en  renvoyant 
la  tâche  à d’autres  temps  et  à'd’autres  riiains.  Que  doit  donc 
être  une  histoire  de  la  philosophie  qui  aspire  à comprendre  la 
science  sous  toutes  ses  faciès,  et  à la  rendre  de  même?  Évident-  - £ 

ment  elle  ne  doit  s’inspirer  ni  d’un  système  ni  d’un  autre  exclusi- 
vement; mais  plus  vastement  intelligente  qu’aucun  de  ces  sys- 
tèmes, passive  comme  l'indifférence , mais  propre  à recevoir 
avec  calme  et  pureté  toutes  les  impressions,  et  à les  rendre  de 
même , elle  né  doit  ètre  elle  que  pour  les  dominer  tous;  pour 
les  juger,  en  partant  d’Urf  point  de  vüe  supérieur  à eux  tous; 

Telle  nous1  a paru  VHistoirc  de  la  philosophie  de  M.  Hërtri 
Rilter.  Faite  autant:  que  possible  d’aprfes  les  sources  premières, 
et  toujours  accompàgnée,  pour  ainsi  dire,  de  pièces  jnstificatiéié$; 
elle  aspire  par-dessus  tout  à rendre  parfaitement  là  fhjrsioriéfrBfiè 
de  chaque  'éedfc , dé  chaque  grand  nom , et , en  tous  cas,  rtièt 
presque  toujours  lé  lécteur  à même  de  juger  immédiatement 
l’école  , le  philosophe  et  l’historien.  ojjr. 

Une  idée  nette  fct  ferme  de  l’élément  philosophique  dans  là 
pensée  humaine  , Une  grande  connaissance  des  monumens  et  dé 
la  langue  dans  lesquels  ils  sont  écrits,  une  habileté  de  critique  his- 
torique, très  Vcmarquabïè  dans'  le  pays  et  à l’époque  même  Ou 
cet  art  a fait  de  si'jpiindè  féogtes;  une  rare  sagacité,  mais  reven- 
dant pleine  de  naturel,  dans  l’interprétation  des  doctrines;  un 
esprit  d’induction , admirable  (4e  sens  et  de  circonspection,  dans 
i.  c 
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la  reconstruction  des  systèmes  ; un  sentiment  vif  de  toutes  les 
iufluences  extérieures  auxquelles  les  doctrines  et  les  hommes 
ont  dil  être  soumis  ; par  conséquent  l’intelligence  de  l’enchaîne- 
ment des  systèmes  , de  leur  progression  et  du  total  développe- 
ment philosophique  de  l’esprit  humain,  à travers  les  générations 
et  les  siècles  , telles  sont  les  qualités  qui  distinguent  particuliè- 
rement notre  historien.  Mais  c’est  surtout  ce  que  nous  avons 
appelé  la  physiologie,  ou  l’unité  et  le  développement  progressif 
de  la  vie  de  la  philosophie  dans  le  monde,  historique,  que  Ritter 
a voulu  rendre,  parce  que  c’est  là  évidemment  le  faible  de  tous 
ses  devanciers,  qui,  d'ailleurs,  n’ont  point  été  assez  eoropréhen- 
sifs,  puisqu’ils  ont  tous  écrit  sous  l’influence  d'unet préoccupa- 
tion systématique  qui  n’était  point  au-dessus  de  leur  temps  et 
des  systèmes  régnans.  , 

Les  qualités  morales  de  l'écrivain  ne  ressortent  pas  moins 
dans  son  ouvrage  que  les  qualités  intellectuelles.  Une  bonne 
foi  pleine  de  candeur  et  de  modestie  , une  disposition  constante 
à rendre  hommage  à tous  les  travaux  estimables  , une  critique 
franche,  mais  qui  u’a  rien  de  blessant,  une  polémique  sans  ai- 
greur et  même  sans  vivacité,  en  toutes  choses  l’âme  calme  et 
sereine  dusage,  qu’on  estimerait  encore,  quand  même  on  ad- 
mirerait moins  l'érudit , le  critique  et  le  philosophe. 

IV.  Hitteh  (Henri),  né  en  1 791  à Zerbst,  reçut , dans  la  mai- 
son paternelle,  une  éducation  distinguée , et  termina  ses  pre- 
mières études  au  gymnase  de  sa  ville  natale-  De  1811  à i8i5,  il 
étudia  successivement  la  théologie  à Hàlc  , à Gœttingue  et  à 
Berlin.  Cependant  il  montra  de  bonne  heqre  une  grande  incli- 
natiou  pour  les  sciences  philosophiques  ; il.  payait  use  partie  de 
son  temps  à lire  en,son  particulier  les  principaux  ouvrages  plii- 
Icuephiqucs  de  toutes  les  époques.  N’étant  encore  qu’étudiant  à 
Berlin  , il  fut  engagé  par  son  père  , .iqriscoqsulte  qui  avait  des 
fipimaUsances  plus  qu’ordinaires  eu  littérature,  et  qui  avait  suivi 
attentivement  les  études  de  soq,  fils,,  à traiter  la  question  que 
l'Académie  des  sciences  de  Berlin  me.lfaijtpour  la  seconde  fois  au 
cpncours  , savoir  : De  t influence  de  la  philosophie  de  Descar- 
tes sur  la  doctrine  de  Spinosa.  Ce  travail,  qu’il  n’avait  d’abord 
entrepris  que  pour  s’exercer  et  s'instruire,  fut  envoyé  à l’Acadé- 
mie de  Berlin.  Sur  ces  entrefaites,  il  partit  comme  volontaire;  et 
c’est  en  France  qu’il  apprit  avec,  surprise  que  son  mémoire  avait 
clé  couronné.  Ce  premier  essai  l’encouragea  à s’adonner  exclu- 
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sivement  à la  philosophie , en  qualité  d’universitaire.  Il  crut  né- 
cessaire, pour  acquérir  l’intelligence  de  son  temps,  et  par  elle , 
m celle  du  temps  à venir,  de  se  pénétrer  le  plus  possible  de  l’état 
actuel  de  la  science  ; et  voyant  que  la  science  contemporaine  est 
comme  le  fruit  de  la  science  passée,  il  crut  qu’il  était  indispen- 
sable , pour  quiconque  veut  faire  avancer  avec  connaissance 
de  cause  la  science  qu’il  cultive,  de  posséder  parfaitement 
l’histoire  de  cette  science.  Il  a développé  cette  idée  dans  un  mé- 
moire intitulé  : De  la formation  du  philosophe  par  l’histoire  de 
la  philosophie  ; mémoire  qui  parut  en  môme  temps  que  celui 
qui  a pour  objet  l’influence  de  la  philosophie  de  Descartes  sur  la 
doctrine  de  Spinosa,  et  les  points  de  contact  qui  réunissent  ces 
deux  philosophes  (Leipsick  et  Altenburg,  1817).  11  est  resté  de- 
puis, dans  sa  vie  littéraire,  fidèle  à cette  conviction.  Après  avoir 
obtenu  le  grade  de  docteur  en  philosophie , il  alla  se  perfection- 
ner à Berlin,  où  il  fut  charge  d’une  chaire  de  philosophie, 
comme  professeur  extraordinaire,  en  1824.  En  i83a,  il  fut 
nommé  membre  de  l’Académie  royale  des  sciences  de  Berlin. 
Comme  il  a cherché  à se  former  par  l'histoire  de  la  philosophie, 
la  plupart  de  ses  publications  ont  pour  objet  des  recherches  sur 
cette  partie  de  la  science.  Sa  Dissertation  sur  la  philosophie 
<£ Empédocle  a été  insérée  dans  les  Analectcs  littéraires  de 
F.-A.  Wolf,  tom.  IVj  1 810.  Son  Histoire  de  la  philosophie 
ionienne  parut  en  18a  1 à Berlin.  Son  Histoire  de  la  philosor 
phie  des  pythagoriciens  parut  en  i8a8  à Hambourg.  Il  a fait 
insérer  dans  le  Musée  du.  fljnn  , publié  par  Niebuhr  et  Brandis, 
2e  année,  3*  numéro,  des  Observations  sur  la  philosophie  de 
V école  mégarùjue.  Depuis  1829,  il  publie  à Hambourg  une  His- 
toire universelle  de  la  philosophie,  dont  la  quatrième  partie,  la 
dernière  de  la  philosophie  ancienne , vient  de  paraître.  Dans  un 
mémoire  sur  X Idée  et  les  développemens  de  la  philosophie  chré- 
tienne, imprimé  dans  les  Études  théologiques  et  critiques  d’Ully 
roann  et  d’Umbreit , 1 833  , il  a donné  un  aperçu  de  la  philoso? 
phie  chez  les  modernes.  Jusqu’ici,  il  a fait  connaître  peu  de 
chose  au  public  de  la  route  particulière  qu’il  s’est  ouverte  dans 
le  développement  de  la  philosophie  : cependant  il  donne  à en- 
tendre dans  ses  Leçons  sur  l’introduction  à la  logique , Berlin  , 
i8a3,  comment  il  se  propose  de  donner  à la  logique,  par  la 
■éunion  de  la  logique  formelle  à la  métaphysique  et  à la  théorie 
de  la  connaissance , un  développement  plus  harmonique  et  plus 
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étroitement  lié  avec  l’ensemble  de  la  philosophie.  Aussi  est-ce 
d’après  ce  plan  qu’est  exécuté  son  Esquisse  de  la  logique  phi- 
losophique, Berlin,  i8i4;  2®  édition,  1829,  qui  sert  de  manuel 
pour  ses  leçons.  Son  ouvrage  intitulé  : Les  Scmikantiens  et  le 
Panthéisme,  Berlin  , 1827  , anticipe  d’une  manière  polémique 
sur  les  opinions  de  nos  jours,  relativement  aux  rapports  entre 
le  monde  et  Dieu.  Sa  tendance  en  psychologie  se  révèle  dans  sa 
Dissertation  sur  Vidée  du  Caractère,  dans  sa  plus  vaste  accep- 
tion anthropologique , dissertation  qui  a paru  dans  les  annales 
anthropologiques  de  Nasse,  1'*  partie,  i83o. 

En  t833,  Ritter,  qui  pouvait  raisonnablement  prétendre  de 
succéder  h Hegel , dont  il  avait  été  long-temps  l’émule,  sinon  le 
rival,  crut  devoir  quitter  Berlin,  on  ses  efforts  pour  servir  la 
science  semblaient  devoir  être  paralysés  par  l’esprit  d’intrigue 
et  de  coterie.  Il  se  retira  donc  à Riel , où  il  est  maintenant  eu 
qualité  de  professeur  ordinaire  de  philosophie.  Son  départ  de 
Berlin  fit  quelque  bruit  dans  les  feuilles  publiques  d’Allemagne  : 
on  ne  pouvait  s’expliquer  comment  le  gouvernement  prussien 
n’avait  pas  cherché  à le  retenir  à Berlin.  11  est  à présumer,  en 
éfïbt,  que  le  ministre  de  l'instruction  publique,  M.  d’ Altenstei’n , 
ae  crut  à la  possibilité  du  départ  de  Ritter  que  quand  il  le  sut 
parti , ce  qui  l’empêcha  sans  doute  de  faire  en  sorte  de  le  satis- 
faire pour  le  retenir." Peut-être  aussi  que,  protecteur  ardent  de 
l’école  hégélienne,  qui  était  loin  d’être  favorable  à Ritter,  a-t-il 
été  peu  fâché  de  le  voir  quitter  Berlin.  Quoi  qu’il  en  soit,  Ritter 
a emporté  l’estime  et  les  regrets  de  ce  que  la  Prusse  a de  plus 
distingue,  en  fait  de  savans,  puisque  c’est  après  avoir  quitté  ce 
pays  qu’il  a été  nommé  à l'unanimité  membre  correspondant  de 
l’Académie  des  sciences.  Si  Ritter  se  trouvait  moins  bien  à Riel, 
il  aurait  déjà  pu  quitter  l’Université  de  cette  ville  pour  une 
autre  plus  fameuse;  car  il  a été  demandé  à Leipsick , en  rem- 
placement dn  professeur  Rrug , qui  ne  fait  plus  son  cours.  Mais 
H a préféré  rester  à Riel , où  il  est  sûr  de  trouver  la  bienveillance 
et  l’estime  que  n’obtient  pas  toujours  et  partout  celui  qui  s’ef- 
force le  plus  de  les  mériter. 

Dijon,  le  i«  avril  i855, 

C.-J.  TISSOT. 
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Il  a été  un  temps  où  l’on  croyait  l’érudition  peu  né- 
cessaire , ou  même  inutile  au  philosophe , persuadé  que 
l'on  était  alors  qu’il  devait  tout  tirer  de  son  propre 
fonds.  C’était  l'opinion  d’une  époque  où  l’on  était  plus 
occupé  de  la  destruction  des  vieux  préjugés , du  renver- 
sement des  anciennes  doctrines,  de  l’abolition  des  an- 
ciens droits  , en  un  mot,  de  l’anéantissement  des  travaux 
du  passé  , que  de  leur  conservation  et  de  leur  perfection- 
nement. Telle  était  l’opinion  favorite  d’une  génération 
qui  se  croyait  sortie  de  terre , et  qui , dédaignant  de  re- 
connaître , ou  refusant  d’honorer  l'antiquité , voulait  être 
sage  d’une  sagesse  nouvelle.  Ce  qu’elle  est  devenue  , ce 
qu’elle’a  fait,  nous  le  voyons;  et  cependant  nous  avons 
peine  à le  comprendre.  Quant  à nous,  c’est  avec  plaisir  et 
reconnaissance  que  nous  recevons  l'instruction  de  ceux 
qui  ont  vécu  avant  nous.  Nous  ne  méprisons  donc  pas  non 
plus  tout  ce  que  ces  hommes,  tourmentés  du  besoin  de 
l’innovation,  ont  pensé,  fait  et  médité  pour  nous.  Nous 
nous  félicitons  d’avoir  reçu  les  leçons  données  pendant 
des  milliers  d’années.  Et  quel  est  celui  qui  n’a  pas  reçu 
de  ces  leçons?  Si  l’instruction  n’est  point  le  fait  de  celui 
qui  la  reçoit , c’est  donc  par  une  voie  traditionnelle  et 
médiate  qu’elle  arrive  à chacun  de  nous. 

Si  donc  nous  blâmons  hautement  ceux  qui  voudraient 
s’affranchir  de  tout  respect  pour  l'antiquité,  et  qu>,  comme 
nous , en  ont  cependant  reçu  les  doctes  leçons ,-  c’est  qu’en 
A l 
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effet  les  siècles  passés  nous  ont  laissé  un  double  enseigne- 
ment, l’un  fondamental,  et  l’autre  qui  ne  l’est  pas.  Celui- 
ci  a lieu  par  les  moyens  ordinaires  de  la  communication 
de  la  pensée;  par  le  caquet  de  la  nourrice  , comme  par 
les  causeries  des  cercles  et  des  salons  ; par  les  discours 
politiques,  comme  par  les  discours  religieux;  enfin,  par 
la  connaissance  d’une  langue  toute  faite , qui  invente  et 
pense  en  quelque  sorte  pour  nous.  Nous  sentons  bien  en 
effet  que  nous  ne  sommes  pas  nés  au  milieu  d'une  peu- 
plade sauvage,  et  que  notre  époque  n’est  pas  celle  de 
mille  ans  avant  la  naissance  de  Jésus-Christ , mais  que  ce 
sont  au  contraire  les  efforts  successifs  de  celte  antiquité 
laborieuse  et  zélée  qui  nous  ont  placés  au  point  où  nous 
sommes  dans  les  arts  et  dans  les  sciences. 

Mais  celui  pour  qui  la  source  fraîche  de  l’antiquité  ne 
coule  qu’à  travers  des  canaux  impurs  et  sans  nombre, 
veut  rarement  en  goûter.  11  s’élève  contre  elle,  et  de- 
mande d'un  ton  de  mépris  et  de  pitié  , si  l’on  trainera  en- 
core  long-temps  ce  vieux  fatras  de  science  après  soi.  Ce 
devaient  être , suivant  ce  contempteur  des  temps  anti- 
ques , des  hommes  bien  bizarres  que  ces  anciens  qui  s’oc- 
cupaient de  tant  de  choses  qui  nous  intéressent  si  peu. 

Cependant  ne  pourrait-on  pas  observer  qu'aucune 
opinion  qui  ne  représente  pas  une  vérité  d'un  très  haut 
intérêt  n’a  pas  long-temps  crédit  dans  le  monde  ? La  plu- 
part des  conceptions  ordinaires  meurent  presque  aussitôt 
qu’elles  sont  nées.  Ce  n’est  donc  qu’à  la  force  de  la  vie 
qu'il  est  donné  de  vieillir.  J'avoue  du  moins  que  j’ai 
trouvé  plus  d'aliment  et  de  vie  dans  les  idées  déjà  van- 
nées par  le  temps , que  dans  celles  que  la  vague  de  notre 
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époque  soulève  et  laisse  retomber  aussitôt.  Je  ne  veux 
cependant  pas  me  constituer  ici  le  défenseur  officieux  de 
la  crédulité,  qui  ne  vénère  les  anciens  que  parce  qu’ils 
sont  anciens.  Tout  ce  qui  nous  en  a été  conservé  n’est 
pas  excellent , admirable  : beaucoup  de  choses  au  con- 
traire ne  semblent  nous  avoir  été  transmises  que  pour 
nous  apprendre  que  l’antiquité  avait  aussi  ses  ombres, 
ou  pour  nous  faire  remarquer  la  lutte  du  bien  et  du  mal; 
ce  qui  n’est  possible  qu’à  la  condition  de  connaître  aussi 
le  mal. 

L’instruction  que  nous  retirons  de  l’antiquité  n’est  fon- 
damentale qu’à  la  condition  de  rompre  avec  le  présent , 
et  de  rechercher  l’antiquité  dans  l’antiquité  même.  Ce 
n’est  qu’en  s’isolant  ainsi  du  présent  pour  mieux  péné- 
trer le  passé,  que  l’on  peut  saisir  les  anneaux  du  temps, 
et  concevoir  le  présent  lui-même  dans  son  principe.  L’ex- 
périence de  notre  époque  n’est  bien  connue  de  nous  qu’à  la 
condition  d’avoir  pour  ainsi  dire  vécu  nous-mêmes  par  la 
pensée  dans  toutes  les  époques  antérieures  dont  la  nôtre 
est  le  résultat  et  l’expression  ; ce  qui  nous  est  d’autant 
plus  facile  que  l’humanité  les  a déjà  parcourues,  et  quelle 
a surmonté  en  réalité  des  obstacles  qu’il  nous  suffit  main- 
tenant de  concevoir  ou  d’imaginer.  Telle  est  en  général 
la  marche  de  l’instruction , que  nous  apprenons  en  peu 
de  temps  ce  que  d’autres  ont  mis  beaucoup  de  temps  à 
découvrir.  Par  conséquent , plus  l’humanité  vieillit , plus 
l’instruction  et  l’érudition  sont  indispensables,  à moins 
de  faire  renbneiation  à l’expérience  et  à la  science  que 
nous  a léguée  l’antiquité. 

Aussi , l’opinion  de  ceux  qui  pensent  servir  la  philoso- 
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phtc  sans  savoir  ce  qui  a été  dit  et  fait  avant  eux  dans 
cette  science,  est -elle  sans  fondement  véritable.  S’ils 
veulent  parler  aux  autres  d’une  manière  intelligible,  ils 
doivent  au  moins  en  connaître  la  langue,  telle  qu’elle 
s’est  formée  dans  le  cours  des  siècles.  Mais  une  langue  ne 
peut  s'apprendre  qu'en  apprenant  les  idées,  les  pensées 
qu’elle  est  destinée  à exprimer.  11  est  cependant  vrai  de 
dire  qu’un  véritable  philosophe  sent  toujours  la  nécessité 
d'enrichir  une  langue;  car  des  idées  nouvelles  exigent  de 
nouveaux  mots  : mais  celui  qui,  sans  raison,  modifie  la 
langue,  ne  fait  qu’obscurcir  pour  lui-mème  ses  propres 
idées,  en  se  rendant  inintelligible  aux  autres.  Il  ne  suffit 
certainement  pas  d’avoir  une  connaissance  superficielle 
d’une  langue  pour  espérer  raisonnablement  de  l’enrichir 
comme  elle  demande  à l’ètre  et  d’une  manière  durable, 
l.es  novateurs  sont  donc  bien  voisins  du  ridicule,  lorsque, 
d’un  ton  magistral , ils  nous  débitent  comme  nouvelles 
et  comme  décisives  pour  l’instruction,  des  choses  qu’on 
sait  avoir  été  connues,  perfectionnées  même  ou  rejetées 
long -temps  avant  eux. 

Ce  sont  ces  réflexions  et  d’autres  semblables  qui  nous 
ont  porté  depuis  long-temps  aux  recherches  historiques 
relatives  à la  science  dont  nous  nous  occupons.  Cet 
ouvrage  contiendra  une  partie  de  ces  recherches.  Les 
principes  qui  nous  ont  dirigé  dans  nos  investigations,  et 
suivant  lesquels  nous  en  avons  disposé  les  résultats,  ont 
été  exposes  dans  l’Introduction  générale  de  cet  ouvrage 
aussi  longuement  qu’il  a paru  nécessaire.  Il  suffira  donc 
de  faire  ici  quelques  observations  particulières. 

Nous  devons  d’abord  avouer  que  nous  n’avons  pas  pré- 
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tendu  donner  à notre  ouvrage  une  perfection  telle  , qu’il 
répondit  à tous  les  besoins , soit  sous  le  rapport  du  fond  , 
soit  sous  celui  de  la  forme.  Si  telle  avait  été  notre  ambi- 
tion , nous  aurions  dû  différer  de  beaucoup  la  publication 
de  notre  travail,  ou  plutôt  nous  n'aurions  jamais  dû  le 
faire  paraître  ; car  nous  ne  nous  sommes  point  dissimulé 
que,  plus  d’une  fois,  nos  facultés  et  notre  habileté  se  sont 
trouvées  au-dessous  d’une  pareille  tâche.  Mais  nous  nous 
sommes  rassuré  en  voyant  que  des  ouvrages  qui  aspi- 
rent, pour  la  forme  et  pour  le  fond  , à cette  haute  perfec- 
tion, ne  l’ont  pas  toujours  atteinte.  Nous  avons  donc  voulu 
faire  un  ouvrage  utile  et  instructif,  mais  non  pas  le  plus 
instructif  dans  ce  genre;  car  nous  sommes  persuadé  qu’on 
peut  trouver  plus  d’instruction  dans  ceux  mêmes  où  nous 
avons  puisé,  que  dans  le  nôtre  propre.  Le  mérite  de  cet 
ouvrage  consiste  donc  presque  uniquement  à rendre  tou- 
tes les  sources  historiques  plus  accessibles,  et  les  tradi- 
tions plus  intelligibles  à ceux  qui  ne  peuvent  y recourir 
ou  les  approfondir  par  eux-mêmes.  Toutefois  ce  ne  sont 
pas  des  originaux,  des  documens  primitifs  que  nous  don- 
nons ici  : notre  histoire  est  faite  pour  ceux  qui  ne  peuvent 
qu’imparfaitement  se  livrera  la  recherche  et  à l'étude  des 
sources.  Quant  aux  conjectures  de  l'historien , à ses  aper- 
çus, à ses  rapprochemens  ingénieux  ou  subtils,  la  néces- 
sité les  excuse  suffisamment  quand  les  sources  manquent. 
Lorsque  nous  jugeons  des  faits,  il  est  du  reste  loisible  à 
chacun  de  reviser  nos  jugemens;  et  si  ces  jugemcns  por- 
tent sur  la  disposition  des  faits,  chacun  peut  aussi  se  de- 
mander si  réellement  ces  faits  peuvent  être  ainsi  classés. 

Quiconque  connaît  nos  travaux  sur  l’histoire  de  la  phi- 
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losophie,  sait  aussi  que  ce  sont  plutôt  des  recherches  sur 
l’histoire  que  l’histoire  proprement  dite.  Ce  qui  est  vrai 
surtout  des  parties  qui  traitent  des  philosophes  dont  les 
doctrines  ne  nous  sont  le  plus  souvent  connues  que  par  ce 
qui  s’en  trouve  dans  d’autres  auteurs.  L’ouvrage  que  nous 
publions  n’a  pas  pu  remédier  à cet  inconvénient,  qui  a 
d’ailleurs  sa  raison  dans  la  nature  de  la  tradition  philo- 
sophique; car,  comme  cette  tradition,  tantôt  douteuse, 
tantôt  obscure  ou  incertaine,  ne  parait  jamais  satisfai- 
sante, on  désire  naturellement  de  nouveaux  renseigne- 
mens  qui  suppléent  à ce  qui  manque , ou  expliquent  ce 
qui  est  obscur.  Or  il  résulte  de  l’incertitude  de  toutes  ces 
reeherches,  qui  naturellement  ne  peuvent  jamais  être 
complètes,  qu'elles  sont  inséparables  de  l'histoire  elle- 
même.  C’est  surtout  dans  la  première  partie  de  notre 
histoire,  que  la  nécessité  de  rapporter  les  documens  se 
fait  sentir,  soit  parce  que  les  traditions  sont  incomplètes 
et  très  insuffisantes  sur  ce  point,  soit  parce  que  les  pre- 
miers essais  de  la  science  sont  naturellement  très  obs- 
curs. L’auteur  de  cette  histoire , vu  la  nécessité  de  ces 
recherches,  a donc  jugé  convenable  de  rapporter  textuelle- 
ment, dans  des  notes,  les  passages  qui  servent  de  base  à ses 
jugemens  sur  les  opinions  des  philosophes  anciens. 

Il  a plus  souvent  mis  à profit  que  cité  les  travaux  de 
ses  prédécesseurs  : il  espère  toutefois  qu’on  ne  l'accusera 
pas  de  plagiat;  car,  en  fait,  il  serait  trop  difficile  de  ren- 
dre à chacun  le  sien.  Très  souvent  encore  il  a rectifié 
l’opinion  des  autres  historiens  sans  en  prévenir.  Il  est 
très  fâché  de  n’avoir  pu  profiter  qu'en  quelques  endroits 
de  la  seconde  moitié  de  cette  partie,  des  observations 
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savantes  publiées  depuis  peu  par  Wendt  sur  l'histoire  de 
la  philosophie  de  Tenneman.  Du  reste,  on  s'apercevra 
bien  que  notre  histoire  est  une  œuvre  indépendante. 
Malheureusement  nous  devons  avouer  que,  déjà  dans  cette 
partie,  nous  nous  sommes  plus  souvent  écarté  de  l’opi- 
nion commune  sur  l’ensemble  et  l'enchaînement  de 
l’histoire  de  la  philosophie  qu’on  ne  nous  le  pardonnera 
sans  doute. 

Nous  devons  encore  ajouter  deux  mots  pour  justifier 
le  double  titre  que  nous  donnons  à cet  ouvrage.  11  y 
aura  deux  parties , dont  la  première  traitera  de  la  phi- 
losophie ancienne , la  seconde  de  la  philosophie  moderne 
ou  chrétienne.  Chaque  partie  doit  pouvoir  se  vendre 
séparément  comme  si  elle  formait  un  ouvrage  à part. 
Cette  disposition  n’a  été  prise  que  pour  la  commodité 
des  acheteurs.  Une  des  raisons  qui  nous  ont  porté  à diviser 
ainsi  notre  ouvrage,  c’est  que  la  connaissance  de  l’anti- 
quité , tant  grecque  que  romaine , est  devenue  parmi 
nous  l’objet  d’une  science  qui  a aussi  ses  partisans  exclu- 
sifs. Il  leur  suffira  peut-être  d'avoir  un  ouvrage  sur  la 
philosophie  des  anciens  peuples,  si  la  connaissance  de 
la  philosophie  moderne  pouvait  leur  sembler  inutile , ou 
s’ils  ne  se  trouvent  pas  dans  la  position  de  se  procurer 
une  histoire  de  la  philosophie  qui  ne  rentre  pas  immé- 
diatement dans  le  cercle  de  leurs  occupations  scienti- 
fiques , ou  ne  s’y  renferme  pas  exclusivement.  L’érudition 
et  les  moyens  indispensables  pour  l’accroître  ne  sont  pas 
toujours  inséparables.  La  division  de  notre  histoire 
en  deux  parties  conviendra  sans  doute  aux  théologiens 
peu  aisés , qui  sentent  la  nécessité  d’acquérir  une  con-  * 
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naissance  plus  approfondie  de  la  philosophie  chrétienne, 
s’ils  peuvent  se  contenter  d’une  connaissance  moins  pré- 
cise de  la  philosophie  ancienne.  Du  reste , cet  arrange- 
ment, tout  extérieur,  n’aura  aucune  influence  sur  l’exécu- 
tion de  notre  travail. 

.le  dois,  en  finissant,  m’excuser  de  la  tentative  d’avoir 
rendu  en  vers  les  fragmens  de  Xénophane,  de  Parmé- 
nide,  et  d’Empédocle.  Je  me  serais  assurément  dispensé 
i>ien  volontiers  de  ce  travail,  d'ailleurs  sans  attrait  pour 
un  homme  qui  n’en  a pas  l'habitude  ; mais  les  traduc- 
tions que  j’en  ai  trouvées  sont  trop  imparfaites , trop  in- 
exactes, pour  que  j’aie  pu  en  faire  usage.  11  n'était  pas  diffi- 
cile de  mieux  faire.  J’ai  bien  eu  l’idée  de  traduire  ces  vers 
eu  prose  ; mais,  en  y réfléchissant , j’ai  trouvé  que  ce  ne 
serait  pas  aussi  conforme  à mon  but,  car  les  expressions 
et  les  tours  poétiques  imités  en  prose  auraienteu  mauvaise 
grâce;  et  si  je  n’avais  voulu  tenir  aucun  compte  de  ces 
expressions  et  de  ces  tours,  la  couleur  des  pensées  au- 
rait disparu  par  le  fait.  11  était  nécessaire  de  faire  voir 
combien  la  forme  poétique  devait  être  tout  à la  fois 
favorable  et  contraire  à cette  dialectique  de  la  plus  haute 
antiquité.  Quoique  mes  vers  laissent  beaucoup  trop  à dé- 
sirer , comme  ceux  de  Xénophane  et  de  Parménide  ne 
sont  pas  du  reste  très  bons , j’espère  au  moins  que  mon 
but  ne  sera  pas  tout-à-fait  manqué,  et  qu’ils  suffiront 
pour  donner  une  idée  du  talent  des  philosophes  anciens 
pour  la  poésie. 
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CHAPITRE  PREMIER. 

INTRODUCTION. 

La  plupart  de  ceux  qui  écrivent  des  histoires  générales 
les  font  précéder  de  dissertations  dans  lesquelles  ils  trai- 
tent fort  longuement  de  l’idée,  de  la  méthode,  delà 
littérature,  de  l’histoire,  en  un  mot  de  tout  ce  qui  peut 
trouver  place  dans  une  Introduction  de  ce  genre.  C’est 
surtout  l'usage  dans  les  histoires  de  la  philosophie,  et 
peu  s’en  faut  que  cet  usage  n’ait  dégénéré  en  abus;  car 
les  philosophes , les  seuls  naturellement  qui  doivent 
écrire  l’histoire  de  leur  science,  se  livrent  volontiers  à des 
considérations  générales.  Quant  à moi,  je  voudrais  pouvoir 
me  dispenser  de  cette  tâche,  d’autant  plus  que  ces  sortes 
d’introductions  sont  très  peu  lues.  Peut-être  aussi  ne  sont- 
elles  pas  toujours  ce  quelles  devraient  être , puisqu’elles 
ont  pour  objet  de  traiter  à fond  tout  ce  qui  tient  à l’idée 
de  l’histoire,  à celle  de  la  philosophie,  et  à celles  des 
méthodes  de  l’une  et  de  l’autre,  tandis  que  celui  qui  lit 
ces  sortes  d’ouvrages  doit  déjà  connaître  à peu  près  tout 
cela  d’ailleurs,  et  l’avoir  appris  dans  des  ouvrages  qui 


Digitized  by  Google 


LIVRE  I.  chapitre  r. 


10 

en  traitent  spécialement  et  plus  à propos.  Mais  l’his- 
toire de  la  philosophie  est  dans  un  cas  tout  particulier; 
elle  a été  traitée  de  tant  de  manières  différentes,  et  l’on 
y a exigé  tant  de  choses  de  natures  si  diverses,  particuliè- 
rement en  Allemagne,  qu’il  est  impossible  de  ne  pas 
entrer  dans  quelques  considérations  préliminaires.  Mais 
pour  ne  pas  écrire  un  livre  de  préface  à l’occasion  d’un 
autre,  je  ne  ferai  qu’exposer  brièvement  l’opinion  qui 
m’a  guidé  dans  la  composition  de  cette  histoire. 

Nous  devons  d’abord  nous  rappeler  que,  dans  l’histoire  de 
la  philosophie,  nous  n’avons  point  pour  objet  tout  ce  qui  est 
arrivé,  pas  même  tout  ce  qui  est  arrivé  dans  l’humanité  et 
par  l’humanité,  mais  seulement  une  faible  partie  de  tout 
cela,  une  partie  de  l’histoire  des  sciences,  et  encore  en  tant 
sculementqu'ellenousaété  transmise.  Mais  comme  la  partie 
tient  toujours  au  tout,  nous  devrons  nécessairement  sup- 
poser, dans  le  cercle  de  notre  science,  beaucoupde  choses 
empruntées  d’ailleurs.  Ledéveloppement  de  la  philosophie 
dépend,  sous  bien  des  rapports,  du  développement  desau- 
tre* sciences,  de  celui  dusen  tintent  religieux  dans  toute  l’hu- 
manité, des  relations  des  peuples  entre  eux:  toutes  choses 
qui  décident  de  sa  prospérité  et  do  sa  décadence.  Elle 
n’est  pas  moins  soumise  à l’influence  de  la  vie  intérieure 
des  peuples  au  sein  desquels  elle  se  développe , dans  la 
famille,  dans  l’état,  dans  l’art;  à celle  enfin  des  circon- 
stances où  ont  vécu  les  hommes  qui  ont  contribué  à son 
progrès.  Ce  sont  là  autant  de  choses  dont  l’histoire  de  la 
philosophie  ne  peut  s’occuper;  elle  doit  les  supposer 
connues,  et  ne  peut  que  les  indiquer  çà  et  là,  en  tant 
qu  elles  ont  été  en  rapport  avec  le  développement  de  la 
philosophie.  A cet  égard , il  est  non  seulement  conve- 
nable, mais  nécessaire  même,  de  parler  de  la  vie  exté- 
rieure des  philosophes,  et  de  présenter  leur  rapport 
avec  leur  siècle  sous  son  véritable  jour.  11  n’est  pas  moins 
nécessaire  de  jeter  un  regard  sur  l’histoire  des  peuples 
et  de  l’humanité  sous  le  rapport  de  la  politique , de  l’art 
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et  de  la  religion,  aux  époques  les  plus  importantes,  et 
surtout  de  ne  point  laisser  ignorer  quelles  sont  les 
sciences  particulières  dont  le  développement  a été  con- 
temporain de  celui  de  la  philosophie.  Nous  navons  donc 
à nous  occuper  que  d'une  partie  de  l’histoire  de  l'huma- 
nité, mais  nous  devons  nous  demander  quelle  est , dans 
celte  histoire  complète , la  place  que  cette  partie  doit 
occuper. 

La  grande  difficulté  est  maintenant  de  ne  faire  passer 
de  l’histoire  de  (humanité  dans  l’histoire  de  la  philoso- 
phie, que  ce  qui  appartient  réellement  à celle-ci , comme 
aussi  de  n’en  rien  omettre.  Cette  tâche  ne  peut  être  par- 
faitement remplie , comme  le  savent  tous  ceux  qui  se 
sont  occupés  avec  quelque  soin  de  recherches  particu- 
lières. Nous  sommes  donc  réduit  à ne  donner  à cette 
question  qu’une  solution  approximative,  dans  laquelle  on 
ne  peut  exiger  que  la  plus  grande  précision  possible. 
Mais  la  détermination  des  bornes  de  cette  histoire  dé- 
pend de  l'idée  que  l’historien  se  fait  de  la  philosophie; 
car  ce  n’est  qu’en  conséquence  de  cette  idée  qu'il  peut 
décider  si  une  chose  est  ou  n’est  pas  du  domaine  de  la 
philosophie,  et  si  cette  chose  a quelque  importance  par 
rapport  au  développement  de  la  science,  ou  bien  si  on 
peut  la  négliger  comme  insignifiante.  Souvent,  il  est  vrai, 
on  s’est  laissé  dire  par  des  hommes  préoccupés  de  la  pos- 
sibilité de  la  partialité  dans  la  détermination  des  bornes  de 
la  philosophie,  et  plus  encore  dans  la  critique,  qu’aucune 
idée  déterminée  de  la  philosophie  ne  devrait  servir  de 
fondement  à l’histoire  de  cette  science;  mais  c’est  là 
exiger  l’impossible  par  deux  raisons  : d'abord  parce 
que  rien  de  ce  qui  appartient  à la  philosophie  ne  peut 
être  nettement  distingué  de  tout  autre  chose  que  d'après 
l’idée  qu’on  se  fait  de  la  philosophie  elle-même  ; ensuite 
parce  qu’il  est  impossible  que  l'historien  se  dépouille  de  sa 
conviction  personnelle. 

Tout  ce  que  l’on  peut  accorder,  c’est  qu’il  n’est  pas  pos- 
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sible  de  déterminer  pour  tous  les  temps,  d’après  une 
règle  unique,  ce  qui  appartient  à l'histoire  de  la  philo- 
sophie; tantôt  c’est  moins,  tantôt  c'est  plus.  L’histoire 
de  la  philosophie  est  plus  circonscrite,  lorsqu'un  grand 
nombre  de  choses,  qui,  dans  les  premiers  temps,  de- 
vaient être  considérées  comme  des  matériaux  pour  la  phi- 
losophie, ou  comme  un  nouveau  développement  d'idées 
philosophiques,  ont  fini  par  ne  plus  appartenirà  l'histoire 
de  la  philosophie,  dès  qu’une  fois  elles  ont  été  accueillies 
par  la  tradition  universelle.  Car  cette  histoire  a princi- 
palement pour  objet  le  développement  et  le  progrès  de 
la  pensée  philosophique  ; mais  la  continuité  de  celle 
pensée  dans  l'humanité  ne  peut  être  considérée  que 
comme  le  foyer  d’un  plus  grand  développement,  et  va  se 
perdant  de  plus  en  plus  dans  le  fond  de  l’histoire,  de 
manière  sans  doute  à n'étre  point  complètement  omise 
maintenant,  car  le  progrès  suppose  toujours  une  acqui- 
sition antérieure,  mais  cependant  de  manière  aussi  à 
n’apparallre  que  comme  une  présupposilion  du  passé. 
Ceci  est  d’autant  plus  nécessaire  à bien  établir,  qu'en 
fait  de  pensées  transmises,  lorsqu'elles  ne  forment  pas 
un  vaste  champ  dans  le  domaine  de  la  science , il  est 
difficile  de  distinguer  si  leur  durée  continue  n'est  due 
qu’à  la  tradition,  et  si  par  conséquent  elles  ne  sont  pas 
non-philosophiques,  ou  siau  contraire  elles  se  sont  formées 
philosophiquement  par  une  recherche  spéciale,  appro- 
fondie et  poussée  jusqu'aux  derniers  principes.  Les  bornes 
de  l’histoire  de  la  philosophie  sont  au  contraire  plus 
étendues,  lorsqu’un  grand  nombre  de  choses,  qui  d’abord 
n’avaient  été  que  le  produit  de  la  connaissance  particu- 
lière et  de  la  vie  active  de  l'homme,  sont  ensuite  con- 
verties en  résultat  d’un  libre  examen;  car  les  limites  qui 
séparent  la  philosophie  des  sciences  particulières  et  des 
opinions  de  la  vie  ordinaire  ne  sont  nulle  part  fermement 
tracées;  la  philosophie  est  plutôt  constamment  occupée 
à soumettre  les  données  de  l’expérience  à la  raison , pour 
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qu'elles  en  puissent  devenir  ensuite  la  propriété , et  à 
convertir  en  résultat  scientifique,  au  moyen  de  la  raison, 
ce  qui  n’était  auparavant  qu’une  simple  opinion. 

Cela  tient  à ce  que  le  savoir  philosophique  diffère  des 
autres  pensées,  idées  ou  opinions,  non  par  la  matière, 
mais  uniquement  par  la  manière  dont  il  affecte  lame  hu- 
maine, c'est-à-dire,  par  la  manière  dont  il  se  rattache  à 
l'ensemble  de  la  vie  intellectuelle  de  l’homme.  11  n’est 
sans  doute  pas  universellement  reconnu  que  la  philoso- 
phie soit  une  science  ; mais  de  ce  que  quelques  uns  la  con- 
sidèrent comme  un  art , d’autres  comme  une  contempla- 
tion immédiate  de  quelques  idées  rationnelles  pures, 
notre  conviction  n’en  est  cependant  point  ébranlée; 
d'autant  moins  même  que  nous  retrouvons  partout  dans 
l’histoire  de  la  philosophie  une  tendance  à l’organisation 
scientifique.  Nous  ne  devons  voir  au  contraire  dans  toutes 
ces  opinions  que  l'expression  d'une  attaque  contre  les 
tentatives  malheureuses  qu'on  a faites  pour  affermir  la 
philosophie  comme  science.  Mais  si  la  philosophie  est 
une  science,  tout  ce  qui  prétend  au  titre  de  production 
philosophique  ne  peut  être  reconnu  comme  vraiment 
tel  que  dans  son  rapport  déterminé  avec  ce  qui  l’est  in- 
contestablement. Mais  le  rapport  philosophique  est  tout 
autre  que  celui  qui  peut  exister  d’ailleurs  entre  des  pen- 
sées, des  idées,  qui  ne  sont  point  philosophiques.  C’est, 
avant  tout,  un  rapport  scientifique , c'est-à-dire  un  rap- 
port qui  se  forme  suivant  une  méthode  générale  et  né- 
cessaire , un  rapport  enfin  qui  diffère  aussi  de  celui  qu'on 
recherche  dans  des  sciences  particulières,  en  ce  qu’il  n’est 
pas  renfermé  , circonscrit  dans  une  sphère  limitée  de  la 
pensée , dérivé  qu’il  est  de  l’idée  qu'il  doit  s’étendre  à 
tout  le  domaine  de  la  science.  D'où  il  suit  qu’il  ne  peut 
être  pris  d’un  point  de  vue  déterminé  arbitrairement; 
car  ce  point  de  vue  pourrait  bien  n’ètre  ni  la  dernière 
fin  , ni  le  premier  commencement , mais  il  doit  remonter 
au  dernier  principe  du  savoir,  à la  raison.  Cela  pourrait 
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peut-être  suffire  pour  distinguer  en  général  ce  qui  est  phi- 
losophique de  ce  qui  ne  l'est  pas , quoiqu’on  ne  puisse  pas 
disconvenir  que,  dans  les  cas  particuliers,  l'historien  ne 
doive  toujours  distinguer , avec  la  connaissance  la  plus 
précise , si  quelque  chose  dans  l’histoire  appartient  ou 
non  à la. philosophie. 

Mais  cherchons  à déterminer  d'une  manière  encore 
plus  précise  ce  qui  caractérise  une  production  philoso- 
phique et  la  distingue  de  tout  autre  produit  de  l’esprit 
humain.  La  plus  grande  affinité  existe  entre  la  philoso- 
phie, la  religion , la  poésie,  et  toutes  les  idées  générales 
qui  servent  de  première  base  aux  sciences  particulières 
et  à la  vie  active.  Toute  religion,  même  le  fétichisme  le 
plus  grossier , incline  vers  le  général  et  cherche  à l’unir 
au  particulier;  en  quoi  la  religion  ne  diffère  nullement 
de  la  philosophie.  Lorsque  la  religion  prend  une  forme 
déterminée  dans  le  langage  , et  s’annonce  ainsi  comme 
une  doctrine , alors  il  est  très  possible  do  la  confondre 
avec  la  philosophie.  Mais  la  différence  entre  l’une  et 
l’autre  consiste  en  ce  que  tout  ce  qui  tient  de  la  religion 
se  présente  comme  l’œuvre  de  la  révélation  et  s’impose 
immédiatement  à la  foi,  s’adressant  par  conséquent  à la 
persuasion  personnelle  des  croyans;  tandis  que  la  philo- 
sophie ne  veut  devoir  sa  force  de  persuasion  qu’aux  prin- 
cipes de  la  raison,  et  que  chacune  de  ses  productions  est 
un  nouvel  effort  joint  à l’effort  général  de  la  raison  pour 
embrasser  la  connaissance  en  général.  On  peut  observer 
encore,  dans  ce  caractère  distinctif,  que  le  rapport  du 
particulier  au  general  dans  la  religion  est  toujours  per- 
sonnel , tandis  qu  en  philosophie  il  prend  une  forme  gé- 
nérale suivant  l’espèce  de  la  connaissance.  Ceci  parait 
d une  maniéré  très  sensible  dans  les  religions  qui  sont 
purement  locales  , comme  aussi  dans  les  religions  natio- 
nales. Dans  la  religion  chrétienne  et  dans  d’autres  religions 
générales,  le  rapport  entre  Dieu  et  les  êtres  particuliers, 
rapport  qui  doit  proprement  constituer  la  religion,  ap- 
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paraît  cependant  aussi  comme  personnel.  Or,  on  ne  peut 
nier  que  lorsque  la  religion  cherche  la  généralité  de  l’ex- 
pression  dans  la  pensée,  elle  ne  puisse  s’adjoindre  la 
philosophie;  nous  en  avons  un  exemple  incontestable 
dans  les  premiers  dogmatiques  chrétiens.  Mais  la  pensée 
philosophique  peut  être  reconnue  de  prime  abord  au  mi- 
lieu des  inspirations  religieuses , si  elle  se  présente  dans 
un  rapport  coordonné , dans  une  série  progressive  de 
recherches  scientifiques.  Au  contraire , tant  que  l’élé- 
ment religieux  se  présente  à nous  dans  ses  symboles 
particuliers,  ou  dans  ses  règles  ascétiques,  dont  l'ensem- 
ble et  l'harmonie  se  font  chercher,  nous  pouvons  bien,  à 
la  vérité,  conjecturer  qu’il  y a dans  tout  cela  un  mobile 
philosophique  secret,  mais  la  réalité  de  la  pensée  philo- 
sophique n’y  est  pas  reconnaissable. 

La  pensée  appartient  aussi  à la  poésie  ; non  pas  sim- 
plement cette  pensée  qui  ne  va  qu'au  particulier , mais 
aussi  celle  qui  s’élève  au  général  ; car  il  n’y  a pas  de 
véritable  poète  qui  n'ait  à lui  ses  idées  sur  le  monde  ; ce 
n’est  même  qu’à  cette  condition  qu’il  s’élève  à ce  qu’on 
appelle  l’idéal  dans  l’art.  Mais  la  pensée  ne  sert  au  poète 
que  de  moyen  .pour  exprimer  la  liaison  particulière  des 
élémens  de  toutes  ses  représentations  telles  qu’il  les  a for- 
mées dans  son  imagination.  11  en  est  de  même  dans  les 
autres  arts,  sauf  les  différences  nécessaires.  C’est  pour- 
quoi , la  pensée  générale  prend  toujours  dans  le  poète  un 
aspect,  une  forme  sensible  particulière.  Pour  le  philo- 
sophe , au  contraire , la  pensée  n’est  pas  le  moyen,  mais  la 
fin;  elle  est  en  même  temps  pour  lui  connaissance.  Mais 
une  pensée  particulière  ne  peut  faire  voir  par  elle-même 
si  elle  est  fin  ou  moyen  ; ce  n’est  donc  que  par  l’ensemble 
des  pensées  qu’on  peut  décider  si  une  pensée  particulière 
appartient  à la  philosophie  ou  à la  poésie.  C’est  à la  ma- 
nière particulière  de  ces  deux  sortes  d’activités  intellec- 
tuelles qu’on  peut  établir  la  distinction  dont  nous  venons 
de  parler  dans  la  composition  des  pensées.  L’enchaine- 
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ment  de  la  poésie  part  de  l’imagination  du  poète,  et  ne  se 
rattache  par  conséquent  à aucune  loi  générale , mais 
dépend  uniquement  de  la  volonté  du  poète;  au  contraire, 
la  composition  des  pensées  philosophiques  se  conforme 
à une  règle  générale  de  l'entendement , et  se  développe 
par  conséquent  en  une  série  d’idées  dont  la  loi  intime 
peut  être  également  bien  saisie  de  tout  le  monde.  Ce 
qu'on  vient  de  dire  de  la  différence  de  la  philosophie  et 
de  la  poésie  s'applique  très  bien  à la  différence  entre  la 
philosophie  et  l'éloquence.  Les  pensées  philosophiques 
peuvent  donc  bien  servir  de  fond  au  poète;  mais  si 
elles  ne  sont  pas  décomposées,  ou  si,  étant  décompo- 
sées , elles  sont  cependant  comme  groupées  dans  lame  du 
poète,  alors  elles  tendent  toujours  à prendre  une  forme 
concrète.  De  même  l’ordre  d'une  exposition  philoso- 
phique peut  n'avoir  son  origine  que  dans  l'imagina- 
tion; mais  cette  faculté  ne  doit  pas  dominer  si  l’on  veut 
que  la  pensée  ait  un  caractère  philosophique.  Dans  les 
deux  cas,  on  se  trouve  donc  dans  l'équivoque  nécessité  de 
juger  d'après  le  plus  ou  le  moins. 

Si  maintenant  la  philosophie  se  trouve  encore  mêlée  à 
la  religion  et  à la  poésie,  ce  n’est  que  dans  une  si  faible 
proportion  qu'elle  n’excite  que  faiblement  l’attention  de 
l’historien , parue  qu'il  trouve  moins  dans  ce  mélange 
l’œuvre  progressive  de  l’homme  que  la  tradition.  Il  n’en 
est  pas  de  même  dans  les  temps  les  plus  reculés  de  l’his- 
toire, où  ce  mélange  semble  mériter  la  plus  grande  atten- 
tion. Le  rapport  de  notre  science  avec  les  connaissances 
particulières  et  avec  le  développement  de  la  vie  active  et 
sociale  est  le  point  de  vue  qui  doit  de  nos  jours  attirer 
spécialement  notre  attention,  car  aujourd’hui,  comme 
toujours,  nous  voyons  qu’il  existe  entre  la  philosophie 
et  ces  deux  choses  le  commerce  le  plus  étroit  et  le  plus 
animé , et  qu’un  élément  de  ce  composé  ne  se  dégage  d’un 
côté,  que  pour  entrer  en  combinaison  d’un  autre,  sauf  à 
retourner  à son  état  de  composition  primitive  par  un  pro- 
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cédé  inverse.  Nous  pouvons,  à l'appui  de  cette  opinion, 
invoquer  des  faits  récens.  Il  est  clair  pour  tout  le  inonde, 
en  effet,  que  les  nouvelles  découvertes  dans  les  sciences 
naturelles  ont  eu,  sur  la  philosophie  de  nos  jours,  une 
influence  si  grande  et  si  frappante,  que  ce  serait  peine 
perdue  que  de  le  démontrer.  La  critique  de  l’art , qui  n’é- 
tait dans  le  principe  qu'une  remarque,  une  observation 
particulière,  ou  une  pensée  philosophique,  a engendré 
l’esthétique.  Il  n’est  pas  moins  évident  que  l’apparition 
de  certaines  théories  politiques  a eu  la  plus  grande  action 
sur  les  idées  de  nos  philosophes.  11  ne  s’agit  pas  ici  d’une  • 
simple  influence  extérieure,  mais  d’une  influence  qui  va 
jusqu'à  la  compénétration.  Car  dès  que  l’on  vient  à consi- 
dérer les  réformes  que  la  philosophie  a empruntées  à la 
connaissance  spéciale  ou  à la  règle  de  la  vie  , il  est  diffi- 
cile de  dire  où  finissent  celles-ci  et  où  commence  la 
celle-là.  Encore  n’est-ce  pas  proprement  une  réforme, 
mais  plutùt  l’incorporation  à une  chose  de  ce  qui  appar- 
tient à une  autre.  11  ne  faudrait  pas  aller  chercher  des 
exemples  bien  loin  pour  démontrer  qu’il  y a beaucoup 
de  choses  qui  ont  gardé  leur  place  dans  l’histoire  de  la 
philosophie,  sans  néanmoins  pouvoir  encore  être  mar- 
quées du  caractère  philosophique  aux  yeux  d une  critique 
un  peu  sévère;  ce  qui  rend  d'autant  plus  nécessaire  une 
ligne  de  démarcation  entre  ces  domaines  confmans.  Mais , 
pour  trouver  cette  ligne , il  faut  faire  attention  que  la  gé- 
néralité d’une  pensée  ne  suffit  pas  pour  qu’elle  puisse  être 
réputée  philosophique  , car  cette  généralité  se  rencontre 
également  dans  les  sciences  spéciales  et  dans  les  opinions 
de  la  vie  ; ce  n’est  pas  assez  non  plus  que  le  fond  de  la 
pensée  puisse  se  rattacher  au  domaine  justement  reven- 
diqué par  la  philosophie,  car  aucune  science,  aucune 
pensée  n’est  complètement  étrangère  à la  philosophie.  • 
Mais  ce  qu'il  faut  surtout  remarquer,  c’est  qu’en  philoso- 
phie, la  pensée  générale,  apres  s’etre  affranchie  de  la  dé- 
pendance où  elle  était  d’abord  des  connaissances  particu 
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lières  ou  des  faits,  apparaît  comme  produit  pup  de  la 
raison  , et  que , loin  de  passer  en  cet  état  de  la  vie  ordi- 
naire à la  philosophie  , elle  part  au  contraire  de  cette 
dernière  pour  aller  prendre  sa  place  déterminée  dans  la 
science  du  monde  et  de  la  vie.  La  première  condition , 
sous  laquelle  ce  qui  est  philosophique  peut  être  séparé 
des  sciences  analogues,  est  donc  de  faire  attention  à l’u- 
nion qui  existe  dans  les  parties  d’une  science  particulière, 
et  à la  forme  que  prend  la  science  dans  cette  union. 

Or,  si  nous  avons  parfaitement  présent  à l’esprit  l’en- 
semble de  l'œuvre  d’une  époque  ou  d’un  homme  , il  n’est 
pas  difficile  alors  de  distinguer  si  c’est  une  production 
philosophique  ou  une  production  d’une  autre  nature. 
Car,  lorsque  la  pensée  se  trouve  sur  le  chemin  de  la  poésie 
et  de  la  religion,  elle  semble  alors  se  dissiper,  se  dissou- 
dre en  une  infinité  d’élémens  hétérogènes  ; et  le  but  que 
l’homme  a poursuivi  en  produisant  cette  pensée  , se  révé- 
lera manifestement  dans  celui  de  l’ensemble.  Mais  il  n’est 
pas  difficile  de  reconnaître  dans  la  disposition  que  prend 
la  pensée  au  milieu  de  tout  ce  qui  l’environne , si  elle 
s’est  ou  non  dégagée  des  opinions  de  la  vie  active  ou  des 
connaissances  spéciales.  La  chose  est  beaucoup  plus  diffi- 
cile lorsqu’il  ne  nous  reste  d’une  époque  ou  d’un  homme 
que  des  fragmens  d’un  ouvrage,  dont  tout  le  reste  n’est 
accessible  que  par  voie  de  conjecture.  Alors,  et  le  cas 
n’est  que  trop  fréquent , on  ne  peut  pas  suivre  le  chemin 
ordinaire  de  l’histoire , c’est-à-dire,  reconnaître  le  grand 
par  le  petit , le  tout  par  la  partie  ; mais  on  doit  se  borner 
à juger  la  chose  plus  en  grand,  en  concluant  des  grandes 
périodes  aux  temps  plus  courts  et  aux  développemens  par- 
tiels, des  grandes  nations  aux  petits  peuples  et  aux  indi- 
vidus. 

Voilà  ce  qui  fait  tout  à la  fois  le  désespoir  du  véritable 
historien  et  les  délices  de  ceux  qui  aiment  à montrer  leur 
sagacité  dans  la  solution  d’une  énigme.  Mais  ce  travail 
pénible  ne  doit  cependant  pas  être  entièrement  aban 
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donné,  car  l’historien  doit  chercher  à renouer  la  chaîne 
des  temps,  et  c’est  déjà  un  avantage  que  de  rencontrer 
dans  le  van  de  la  critique  des  rêves  fabuleux. 

Mais  il  semblerait  d’après  cela  que  nous  voulons  faire 
consister  exclusivement  le  caractère  distinctifde  l’élément 
philosophique  dans  ce  qu’on  a appelé  ensemble  systéma- 
tique de  la  science,  ce  qui  toutefois  n’est  vrai  que  sous 
certaines  réserves.  Sans  doute  le  caractère  philosophique 
apparaît  éminemment  dans  la  forme  systématique  qui  est 
la  plus  convenable  pour  exprimer  l’ensemble  scientifique 
d’une  science  universelle  ; mais  il  ne  faut  pas  oublier 
qu’il  y a aussi  d’autres  expositions , d'autres  formes  philo- 
sophiques possibles , soit  parce  que  l’on  dédaigne  la  forme 
systématique  , attendu  qu’on  se  donne  un  but  qui  est  en 
dehors  de  la  philosophie  , et  qu'on  ne  veut  faire  usage  de 
la  philosophie  que  comme  d’un  moyen;  soit  qu’occupé 
des  préliminaires  d’un  système,  on  s’applique  aux  recher- 
ches particulières  nécessaires  pour  l'élever,  et  qu’on  n’en 
présente , pour  ainsi  dire  , que  le  point  d’union  ; soit  en- 
fin parce  qu’à  la  vérité  on  suppose  un  système  de  connais- 
sances philosophiques,  et  qu’on  se  persuade  que  le  philo- 
sophe doit  le  posséder,  mais  en  pensant  toutefois  que 
l’exposition  systématique  n'est  pas  toujours  convenable 
pour  enseigner  la  philosophie  où  pour  l’exciter  dans 
d’autres,  mais  qu'il  vaut  mieux  suivre,  en  l’enseignant, 
les  détours  par  lesquels  l’esprit  humain  y arrive  : car  si  la 
philosophie,  en  quelque  sorte  achevée,  peut  s’exposer 
systématiquement,  il  n’en  est  pas  de  même  lorsqu’elle  se 
forme;  elle  va  et  vient  par  des  chemins  nombreux , dé- 
tournés, et  qui  se  croisent  dans  l’âme  humaine.  Ce  qu’on 
vient  de  dire  paraîtra  sans  doute  plus  clair,  si  l’on  se 
rappelle  les  exemples  d'un  Augustin,  d’un  Jacobi-et  d’un 
Platon  , auxquels  assurément  personne  ne  refusera  une 
place  dans  l’histoire  de  la  philosohie,  quoiqu’ils  aient  ra- 
rement suivi  la  méthode  systématique.  Nous  admettons 
donc  trois  espèces  d’expositions  non  systématiques,  qui  ’ 
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appartiennent  cependant  à l’exposition  de  la  philosophie! 
la  première  dépend  d’un  but  étranger,  qui  peut  être  im- 
posé à la  pensée  philosophique  ; la  seconde  nous  fait 
apercevoir  la  naissance , mais  non  l’achèvement  du  sys- 
tème; la  troisième  suit  la  marche  du  développement  de  la 
philosophie,  telle  qu’elle  s’est  exécutée,  mais  suppose, 
comme  c’est  nécessaire  dans  cette  imitation  réfléchie,  la 
formation  complète  d’un  système  dans  celui  qui  l’expose. 
S’il  faut  reconnaître , dans  la  première  sorte  d’exposition  , 
que  la  pensée  générale  ne  s'y  trouve  pas  simplement 
comme  tradition,  à moins  de  n’avoir  aucun  caractère 
philosophique,  il  est  du  moins  nécessaire  que  les  pensées 
philosophiques  , qui  constituent  un  pareil  ensemble , 
soient  en  quelque  sorte  groupées  les  unes  aux  autres  de 
manière  que  l’une  soit  destinée  à soutenir  l’autre.  Dans  les 
deux  autres  sortes  d’expositions,  il  est  à craindre  au  con- 
traire que  nous  ne  prenions  le  change , et  que  nous  ne 
considérions  comme  philosophique  quelque  chose  qui  ne 
s’est  point  encore  dépouillé,  isolé  de  la  vie  active  ou  des 
sciences  spéciales.  On  n’aura  là-dessus  quelques  signes 
certains  qu’autanl  que  l’œuvre  philosophique  ne  se  mani- 
festera pas  simplement  par  pensées  isolées,  mais  par  gran- 
des masses  bien  coordonnées. 

Quand  même  nous  aurions  été  assez  heureux  pour  re- 
cueillir de  la  diversité  du  reste  de  la  vie  intellectuelle, 
en  dehors  de  la  vie  philosophique,  des  matériaux  appro- 
priés à notre  histoire,  il  s'agirait  encore  de  savoir  com- 
ment nous  pourrons  donner  à ces  matériaux  un  aspect 
qui  cadre  avec  la  véritable  physionomie  de  l'histoire.  On 
peut  indiquer  deux  points  extrêmes  auxquels  pourrait 
conduire  une  fausse  manière  de  traiter  les  matières  histo- 
riques, si  une  méthode  vicieuse  pouvait  jamais  s’affran- 
chir complètement  de  l'influence  qu’exercent  sur  nous  les 
objets  traités.  Mais  comme  ces  objets  retiennent  tout  le 
monde  plus  ou  moins  sur  la  voie,  on  peut  dire  seule- 
ment que  l’un  approche  plus  de  l’un  de  ces  points  extrê* 
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mes  , et  que  l'autre  tend  davantage  vers  le  point  oppose. 
L’une  de  ces  erreurs  consisterait  à ne  vouloir  reconnaître 
et  enseigner  dans  l’histoire  que  la  diversité  tradition- 
nelle, sans  l'unité  intrinsèque  qui  en  forme  l’enchaîne- 
ment, et  qui  ne  peut  être  transmise  par  la  tradition. 
L’erreur  contraire  consisterait  à vouloir  embrasser  et  à 
ramener  toute  la  substance  historique  à un  point  de  vue 
unique,  sans  s’iuquiéter  de  la  diversité  traditionnelle. 
Comme  ces  erreurs  sont  de  nature  opposée , elles  doivent 
aussi  se  rencontrer  dans  des  hommes  de  caractères  diffe- 
rens.  En  effet,  celui  qui,  doué  d’une  grande  activité,  tra- 
vaille beaucoup  et  possède  des  connaissances,  sans  avoir 
du  reste  l’esprit  qui  les  digère,  tombe  dans  le  premier 
de  ces  défauts;  celui  au  contraire  qui  a l’esprit  de  mé- 
thode sans  connaissances  acquises  incline  plutôt  vers  le 
second.  Or,  comme  maintenant  on  n’estime  rien  tant 
qu’un  discours  plein  d’esprit  et  d’invention , et  que  cha- 
cun doit  du  moins  se  donner  l’air  d’avoir  quelque  chose 
de  ce  brillant,  nous  avons  par  conséquent  beaucoup  moins 
à redouter  la  première  que  la  seconde.  11  est  visible  que 
la  première  erreur,  en  ce  qui  regarde  l’histoire  de  la 
philosophie  du  moins,  tend  à tout  dénaturer.  Il  est  im- 
possible, ainsi  que  j’ai  tâché  de  le  faire  voir,  que  la  phi- 
losophie se  constitue  avec  des  détails  de  notices  ainsi 
confusément  recueillis. 

Aussi  cette  erreur  ne  sera  pas  facilement  la  nôtre  dans 
la  théorie  , mais  il  n'est  certes  pas  aussi  facile  de  l’éviter 
dans  l'exécution  , et  de  trouver  le  nœud  d’un  ou  de  plu- 
sieurs systèmes.  Cependant  il  est  impossible  d’aider  celui 
qui  ne  sait  pas  le  trouver  ; le  seul  conseil  qu’on  puisse 
lui  donner,  c'est  de  nous  faire  part  de  ses  recherches, 
mais  qu’il  ne  les  appelle  pas  une  histoire  de  la  philo- 
sophie. 

Comme  la  seconde  erreur  est  plus  du  goût  de  notre 
époque,  nous  nous  y arrêterons  davantage.  Elle  concerne 
çe  que  l’on  a appelé,  chez  nous,  la  construction  de  l'his» 
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toire.  Cette  forme  de  l'exposition  historique,  car  il  ne  s’a- 
git pas  ici  du  fond,  ne  peut  être  considérée  que  comme 
une  confusion  singulière,  et  presque  ridicule,  de  la  mé- 
thode philosophique  avec  la  méthode  historique.  Mais 
comme  toutes  les  confusions  ont  pour  principe  une  pen- 
sée juste,  l'erreur  qui  nous  occupe  mérite  bien  qu’on  en 
cherche  la  raison. 

Une  histoire  ne  peut  être  construite,  c’est-à-dire,  dé- 
rivée de  la  notion  qu’on  s’en  fait , que  de  l’idée  , de  la  fin, 
de  la  détermination  , ou  comme  on  peut  le  dire  encore , 
de  ce  qui  est  l’objet  de  l'histoire.  Ainsi  de  l'idée  ou  de  la 
détermination  de  l'humanité,  on  a voulu  dériver  l’his- 
toire de  l’humanité;  ainsi  de  l’idée  delà  philosophie,  on 
a voulu  exposer  l'histoire  de  la  philosophie.  Mais  supposé 
qu’on  eût  de  l'humanité  une  idée  parfaite,  c’est-à-dire, 
une  idée  qui  ne  fût  susceptible  d’aucune  rectification  ni 
d’aucune  extension , alors  sansdouteon  pourrait  en  dériver 
tout  ce  qui  lient  à l’humanité,  suivant  un  ordre  néces- 
saire, c’est-à-dire,  suivant  des  rapports  de  temps;  et  une 
semblable  dérivation  pourrait  s’appeler  une  construction 
de  l’histoire.  Mais  il  n’en  est  pas  tout-à-fait  ainsi  des  cons- 
tructions de  l’histoire  tentées  jusqu’ici  ; car  une  infinité  de 
choses,  qui  appartiennent  incontestablement  à l’huma- 
nité, ne  sont  pas  comprises  dans  l’histoire,  en  tant 
qu’elle  est  construite,  tandis  qu’on  y ajoute  beaucoup  de 
faits  qui  ne  nous  ont  été  transmis  que  par  la  tradition  : 
il  faut  donc  bien  convenir  que  l’histoire,  ainsi  faite,  ne 
pourrait  jamais  être  complète.  Si  maintenant  l’on  de- 
mande pourquoi  la  construction  ne  crée  pas  tout,  on 
répondra  peut-être  que  c’est  parce  quelle  ne  s’occupe  que 
de  ce  qu’il  y a d’important , et  qu’elle  doit  négliger  ce  qui 
est  insignifiant.  Mais  l’incertitude  dans  la  distinction  de  ce 
qui  est  important  et  de  ce  qui  ne  l’est  pas  est  frappante, 
et  doit  d’autant  plus  être  signalée , que  ce  qu’on  réputé  in- 
signifiant, par  exemple,  les  noms,  l’âge,  l’époque  et 
même  la  langue,  doit  cependant  faire  partie  de  l’objet 
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de  la  science.  Mais  ce  qu’il  y a de  très  important  et  de 
vrai,  c’est  qu’il  est  clair,  par  ce  qui  vient  d'étre  dit,  que 
tout  ce  qui  appartient  au  nom  de  l'humanité  ne  saurait 
être  dérivé  de  l’idée  ou  de  la  détermination  de  l'huma- 
nité, et  par  conséquent  que  cette  idée  doit  être  imparfaite. 

Mais,  pourrait-on  dire,  pour  traiter  rationnellement 
l’histoire  , il  est  du  moins  nécessaire  de  tirer  tout  ce  qu'on 
peut,  pour  l’ordre  des  évènemens,  de  l’idée,  même  im- 
parfaite, de  l’humanité,  faisant  consister  en  cela  précisé- 
ment la  légitime  construction  de  l'histoire.  Notre  inten- 
tion n’est  point  de  nier  qu’on  ne  puisse  tirer  quelque  chose 
d’une  idée  même  imparfaite;  seulement,  la  dérivation 
n’est  pas  l’affaire  de  l’histoire , mais  bien  celle  de  la  spé- 
culation. Le  procédé  revient  dans  ce  cas  au  schème  sui- 
vant : l’humanité  ou  la  raison  en  général  doit , pour 
atteindre  sa  destination,  en  partant  de  son  principe, 
passer  par  certaines  périodes  et  par  certains  développe- 
mens,  dont  on  peut  donner  ensuite  le  sens  d’autant  plus 
approximativement  qu’il  est  contenu  dans  l’idée  du  déve- 
loppement rationnel.  Or,  évidemment,  il  ne  s’agit  pas  là 
d’une  recherche  historique,  mais  d’une  chose  qui  est  avant 
l’histoire;  il  est  par  conséquent  question  desavoir  com- 
ment l’histoire  s’y  rattache.  On  pourrait  dire  qu’après 
avoir  constitué  certaines  périodes  de  la  manière  indiquée, 
il  serait  possible  de  faire  voir  historiquement  comment 
ce  qui  devait  arriver,  est  arrivé  réellement.  Mais  il  me 
semble  que  c’est  faire  quelque  chose  de  parfaitement  inu- 
tile. A quoi  bon,  en  effet,  revêtir  pour  ainsi  dire  de  chair 
et  d’os  ce  qu’on  a dérivé  de  l’idée,  ce  qui  est  regardé 
comme  essentiellement  général  , et  trouver  des  noms 
propres,  pour  les  périodes  et  pour  les  faits  qu’elles  re- 
présentent? Il  semble  donc,  d’après  l’opinion  que  nous 
combattons,  qu’il  ne  devrait  y avoir  de  réellement  com- 
pris, ni  de  vraiment  connu  que  ce  qui  est  dérivé  de  cette 
idée,  tandis  que  tout  ce  qui  aurait  été  recueilli  sur  le 
chemin  de  l’expérience  ou  par  la  tradition  devrait  étrein- 
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différent  pour  la  science.  Et  alors  la  connaissance  histo- 
rique ne  se  rattacherait  à la  construction  philosophique 
que  comme  l'indifférent,  en  fait  de  science,  se  rat- 
tache à ce  qui  a une  véritable  valeur  scientifique.  Que  de 
peines  pour  n’ajouter  qu’un  fardeau  à la  science!  Des 
hommes  habiles  pourraient  en  vérité  entreprendre  quel- 
que chosede  mieux.  Mais  quelleélroite  opinion  doit  avoir 
du  la  science  celui  qui  peut  en  réputer  un  élément  quel- 
conque vain  et  indifférent!  Un  fait  n'est  insignifiant  et 
mort  en  histoire  que  pour  celui  qui  n’a  pas  la  force  de  lui 
rendre  la  vie,  et  qui , dans  son  désespoir  sur  la  vanité  de 
ses  efforts,  accuse  plutôt  l'objet  de  son  travail  que  lui- 
même. — ■ Ou  bien  croirait-on  que  la  démonstration  par 
les  faits  historiques  , que  tout  ce  qui  devait  arriver  est  ar- 
rivé en  effet,  ne  s’adresse  en  définitive  qu’aux  intelligences 
bornées  qui  ne  comprennent  rien  à la  nééessité,  mais  qui 
entendent  le  matériel  de  l’histoire?  Ce  serait  encore  là 
perdre  sa  peine;  car  si  ces  intelligences  ne  sont  pas  en 
■état  de  comprendre  ce  qui  n’est  que  dans  l'idée , alors  la 
persuasion  qu’elles  pourraient  puiser  dans  la  tradition 
historique  ne  sera  jamais  pour  eux  le  résultat  d’une  idée, 
mais  elle  leur  semblera  toujours  le  bruit  de  la  tradition. 
1,’histoire  n’est  donc  pas  rendue  instructive  par  cette  con- 
struction : car  cet  enseignement  vient  trop  tard  pour  ce- 
lui qui  a l’idée  de  l'humanité  , et  pour  celui  qui  ne  l’a  pas, 
la  construction  est  insaisissable.  Pour  que  l’histoire  soit 
une  science  instructive,  elle  doit  nous  donner  l’idée  de 
l'humanité  et  de  sa  destination,  en  la  tirant  du  mode  de 
développement  de  l'h\imanité;  mais  elle  ne  doit  pas  tout 
d’abord  rattacher  extérieurement  ce  développement  à l'i- 
dée et  l’y  faire  entrer  pour  ainsi  dire.  Souvent  le  penchant 
de  notre  époque , pour  la  construction  de  l’histoire , pen- 
chant qui  n est  point  encore  général  , mais  qui  se  montre 
cependant  çà  et  là,  m’a  paru  n’ètre  que  le  résultat  de  la 
contagion  de  notre  paresse  scientifique,  de  notre  goût 
pour  tout  ce  qui  rend  la  science  plus  facile  et  plus  çom» 
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mode.  Toute  construction  de  l’histoire  tend  à la  générali- 
sation de  son  objet  ; et  il  est  assurément  plus  facile  de  sai- 
sir le  général  dans  la  pensée  que  de  rechercher  une  foule- 
de  détails.  De  plus,  les  écrivains  vont  naturellement  au-- 
devant  du  désir  des  lecteurs.  Or,  pour  que  ceux-ci  aient 
constamment  sous  les  yeux  le  fil  de  l'histoire,  le  schème 
de  son  développement , les  premiers  doivent  faire  tous 
leurs  efforts  pour  renfermer  dans  de  courtes  formules  la 
quintessence  en  quelque  sorte  des  évènemens.  Mais  en  li- 
sant ainsi  à la  légère  et  comme  en  courant , on  ne  gagne 
pas  en  sûreté  de  coup  d’œil  et  de  jugement  sur  le  vrai 
sensdes  faits.  Ajoutonsqu’au  tempsoùnous  vivons,  on  n’a 
qu’une  foi  médiocre  aux  voies  de  la  Providence,  et  moins 
de  conviction  scientifique  encore  sur  la  réalité  du  ration- 
nel dans  le  développement  de  l’humanité;  ce  qui  fait  qu’on 
veut  voir  sur  le  papier,  pour  tenir  en  quelque  sorte  lieu 
de  ce  qui  nous  manque,  le  coup  d'œil,  le  jugement  e* 
l’expérience  d’autrui.  Ainsi  voulu,  ainsi  fait.  De  là  les 
nombreuses  considérations  générales  qu’on  trouve  dans 
l’histoire.  La  construction  elle-même  de  l’histoire  n'a 
d’autres  avantages  sur  ces  considérations  que  d'être  uni- 
verselle et  systématique.  Nous  ne  devons  cependant  pas 
favoriser  cette  paresse  scientifique , cette  foi  chancelante , 
et  cet  oubli  de  soi-même.  Le  schème  général  est  toujours 
mort;  la  vie,  que  l’histoire  seule  peut  donner,  n’a  lien 
qu’autant  qu’elle  opère  constamment  en  nous,  qu’elle 
produit  en  nous  la  pensée  du  tout  dans  chaque  dévelop- 
pement particulier. 

Mais  il  est  étonnant,  particulièrement  pour  l’histoire 
de  la  philosophie,  que  l’on  entende  souvent  émettre  la 
prétention  de  dériver  de  l’idée  de  la  philosophie  la  né- 
cessité de  l’évènement;  et  qu’en  conséquence  de  cette  pré- 
tention, des  tentatives  aient  été  faites  pour  construire 
celte  partie  de  l’histoire.  On  doit  en  être  d’autant  plus 
surpris,  en  effet,  que  la  dérivation  est  plus  difficile  dans 
une  histoire  spéciale,  parce  qu’alors  la  série  des  déve- 
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loppemcns  doit  être  intervertie  par  l’influence  acciden- 
telle de  tout  ce  qui  se  passe  en  dehors  de  cette  sphère 
d'action;  de  telle  sorte  qu’il  serait  plus  juste,  plus  con- 
formeà  la  construction,  de  constituer  l'iiistoire  du  inonde 
entier  que  celle  de  la  terre,  ou  celle  de  l’humanité  que 
celle  de  la  philosophie.  C’est  pourquoi  personne  n’a  en- 
core entrepris  de  constituer  l'iiistoire  d’un  seul  homme. 
Mais  les  essais  de  construction  , qui  du  reste  n’ont  jamais 
été  purs,  semblent  avoir  eu  moins  d'insuccès  dans  l’his- 
toire delà  philosophie  que  dans  l'histoire  de  quelque  autre 
science  que  ce  soit;  par  la  raison  que  l’absence  de  juge- 
ment sur  les  travaux  individuels  ou  sur  leur  ensemble 
est  trop  sensible  dans  les  histoires  de  la  philosophie  qui 
ne  se  dirigent  par  aucun  point  de  vue  général  sur  la  route 
de  développement  scientifique , pour  qu’elle  puisse  échap- 
per à ceux  qui  ont  l’habitude  de  suivre  des  idées  philoso- 
phiques. Sans  doute  aussi  que  l’on  n’a  senti  si  fort  dans 
cette  histoire  l’absence  du  jugement  d’autrui  que  parce 
qu’on  en  avait  plus  besoin  ; car  l’histoire  de  la  philosophie 
a offert,  jusqu’ici  même,  tant  de  bizarreries , d’obscurités 
et  de  contradictions,  qu'on  est  presque  tenté  de  croire 
qu’elle  est  l’histoire  d’une  folie  particulière  de  l’huma- 
nité. Aussi  éprouve-t-on  le  besoin  d’une  histoire  de  la 
philosophie  qui  sache  apprécier  d’un  jugement  sûr  la  va- 
leur du  particulier  et  du  général  ; et  l’on  peut  faire  voir 
que  la  chose  est  assez  facilement  exécutable.  Qu’il  me  soit 
permis  toutefois  de  n’émettre  mon  opinion  à ce  sujet  que 
comme  mon  opinion , attendu  que  la  preuve  me  condui- 
rait trop  loin. 

L'idée  qu'on  se  fait  de  l’histoire  entière  de  l’humanité 
doit  exercer  la  plus  grande  influence  sur  la  manière  dont 
on  exécute  une  partie  de  cette  histoire.  Les  uus  n’ont  vu 
dans  tout  le  cours  de  l’histoire  qu’une  fluctuation  indéter- 
iniuée  d’états  divers  qui  changent  sans  cesse  et  sans  ordre; 
mais  on  doit  croire  que  peu  de  monde  incline  mainte- 
nant à celte  opinion.  L’humanité  se  découvre  à nous 


INTRODUCTION* 


21 

comme  un  tout  composé  d’une  infinité  de  parties  succes- 
sives, dans  lequel  l une  procède  physiquement  de  l’autre, 
et  où  la  science , les  mœurs  et  les  senlimens  se  propagent 
d'une  manière  intellectuelle  : le  fils  procède  de  son  père  ; 
de  la  famille  sortent  les  familles;  des  familles  les  peuples; 
les  peuples  aussi  vivent  et  meurent  pour  l'humanité  ; celle- 
ci  a une  vie  qui  a ses  lois,  comme  chaque  développement 
de  la  vie  a les  siennes.  Telle  est  l’opinion  qui  doit  servir 
de  fondement  à notre  histoire.  Mais  elle  semble  présenter 
plusieurs  faces.  Suivant  l’une,  la  culture  de  l’humanité  reste 
en  général  semblable  à elle-même  malgré  ses  apparentes 
transformations  successives;  suivant  l’autre,  elle  se  meut 
en  cercle;  suivant  la  troisième,  elle  est  en  progrès  cons- 
tant vers  sa  fin.  En  donnant  notre  assentiment  au  troisième 
mode  de  développement,  nous  nous  fondons  uniquement 
sur  ce  que , si  tout  ne  doit  pas  être  absolument  dépourvu 
d’ordre  et  de  sens,  un  principe  rationnel  doit  être  assigné 
à toutes  choses.  Or,  comme  le  principe  rationnel  d’un  évè- 
nement , d’un  fait,  est  une  fin , de  même  les évènemens  et 
la  vie  de  l’humanité  doivent  avoir  une  fin,  et  ne  peuvent 
être  conçus  que  comme  un  progrès  vers  cette  fin.  Quelque- 
fois cependant  l’on  a conçu  lq  progrès  de  l’humanité  avec 
une  raideur  si  pédantesque  , qu’on  a soutenu  que  tout  dé- 
veloppement fait  éclore  dans  son  sein  celui  qui  doit  suivre, 
et  que  celui-ci  est  toujours  plus  voisin  de  la  perfection 
que  celui  qui  précède  immédiatement.  Si  l’on  a voulu  dira 
par  là  que  le  principe  du  développement  humain  va  tou- 
jours en  se  fortifiant  de  plus  en  plus  avec  le  temps , nous 
n’avons  rien  à observer  à cela;  mais  si  l’on  applique  aussi 
cette  vue  à l’histoire , c’est-à  dire , à la  manifestation  du 
principe  dans  ses  phénomènes , ce  n’est  plus  avec  la  même 
raison  ; car,  nous  pensons  que , comme  dans  la  vie  de 
chaque  homme  il  y a des  périodes  dans  lesquelles  il  a tan- 
tôt plus  tantôt  moins  conscience  de  lui-même  ( la  vicissi- 
tude du  sommeil  et  de  la  veille  en  fournit  un  exemple 
très  sensible  ),  de  même  aussi  dans  la  vie  de  l'humanité 
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entière,  le  développement  est  soumis  à la  périodicité. 
C'est  pour  l'habile  historien  un  problème  du  plus  haut  in- 
térêt que  de  trouver  les  périodes  de  ce  développement  et 
d'en  déterminer  les  caractères.  Il  s'agit  donc  de  savoir- 
comment  elles  se  trouvent. 

La  construction  de  l'histoire  a pour  objet  la  détermi- 
nation de  ces  périodes.  Ce  qu’il  y a de  juste  dans  celte 
construction,  c'est  que  lorsqu’on  connaît  la  véritable 
idée  ou  la  destination  d’une  chose,  on  peut  aussi  déter- 
miner la  voie  et  les  degrés  successifs  par  lesquels  cette 
chose  doit  passer  pour  atteindre  sa  destination  ; car  la 
voie  détermine  le  but;  et  le  progrès  vers  la  destination  ne 
saurait  être  conçu  comme  fortuit.  Or,  l’importance  d’un 
développement  ne  peut  se  déterminer  que  par  la  connais- 
sance de  ce  qu’il  produit  pour  aider  à atteindre  la  desti- 
nation. Pour  pouvoir  apprécier  à sa  juste  valeur  un  tra- 
vail historique  quelconque  , il  est  donc  indispensable 
d'avoir  la  connaissance  de  ladestination  de  son  objet.  Mais 
si  l’on  suppose  en  outre  que  la  connaissance  de  la  destina- 
tion , pour  un  point  précis  du  temps  , puisse  être  parfaite, 
alors  on  mêle  le  faux  au  vrai.  La  connaissance  de  la  des- 
tination dans  un  temps  donné  ne  pourrait  être  parfaite 
qu'à  la  condition  que  la  destination  fût  réellement  at- 
teinte dans  ce  temps.  Car  la  connaissance  suit  l’existence; 
et  pour  eu  juger,  il  faut  non  seulement  qu’elle  soit  réel- 
lement à elle  à chaque  instant,  mais  encore  qu’elle  soit 
connue  de  nous,  qu’elle  donne  conscience  de  son  exis- 
tence. Mais  il  suffit  de  dire  que  toute  époque  qui  entre- 
prend d’en  juger  une  autre  antérieure,  fait  voir  en  elle 
un  degré  de  développement , dans  lequel  se  trouve  sans 
doute  la  tendance  entière  vers  la  destination , mais  dont  une 
partie  seulement  est  parvenue  jusqu'à  la  conscience.  Dans  la 
réalisation  de  ce  que  nous  recherchons  d’après  notre  idée, 
nous  ne  pouvons  nous  soustraire  à notre  époque , ni 
dans  notre  histoire,  ni  dans  notre  philosophie;  et  qui- 
conque accorde  à l’avenir  de  pouvoir  faire  avancer  encore 
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là  science,  ne  peut  pas  nier  que  ce  point  de  vue  li’em- 
brasse  pas  tout  avec  une  clarté  toujours  parfaite.  Par  con- 
séquent, à moins  de  déclarer  inutiles  toutes  recherches 
ultérieures,  il  faut  avouer  que  nul  n’a  la  connaissance  par- 
faite de  sa  destination , ni  la  connaissance  parfaite  du  sens 
de  l'histoire.  Toutes  les  sciences  se  tiennent;  par  consé- 
quent comme  il  y a encore  à rechercher  dans  l'une,  il  y 
a encore  à rechercher  dans  l’autie,  et  nul  n’aspire  à la  per- 
fection de  la  connaissance  historique,  qui  ne  peut  se  féli- 
citer ou  se  plaindre  d’avoir  cessé  de  vivre  de  la  vie  inté- 
Jectuelle. 

A quoi  bon  tant  de  paroles?  Nous  voulons  seulement 
faire  l'aveu  que  notre  histoire  ne  prétend  pas  à l’infailli- 
bilité, et  personne  assurément  n'en  doute.  Mais,  tout  en 
avouant  que  nous  ne  pouvons  nous  élever  au-dessus  de 
notre  développement  actuel , il  est  bien  permis  cepen- 
dant de  nous  en  contenter,  et  de  juger  et  coordonner  de 
ce  point  de  vue  les  résultats  historiques.  Chacun  reven- 
dique cette  permission  comme  un  droit  : et  celui  qui 
pense  pouvoir  faire  parler  l’histoire  par  elle-même  seule- 
ment, et  sans  y rien  mettre  de  son  jugement  propre , est 
dans  une  grande  illusion.  Mais  le  jugement  de  toute  his- 
toire , en  tant  qu'il  n’est  pas  l'expression  d’une  opinion 
isolée  et  étroite  , se  forme  de  la  connaissance  générale  du 
temps  où  l’on  vit  sur  la  destination  de  l'activité  intellec- 
tuelle , ainsi  que  sur  la  légitimité  ou  l’illégitimité  du  mode 
de  développement  de  la  raison.  Et  comme  cette  connais- 
sance dépend  exclusivement,  ou  en  très  grande  partie  du 
moins,  de  la  philosophie  du  temps,  il  est  bien  naturel 
qu'on  exige  dans  l’histoire  de  la  philosophie,  en  tant  que 
systématisée  et  exposée  par  les  philosophes,  qu’une  science 
certaine , touchant  le  développement  de  la  raison  et  sa 
destination,  lui  serve  de  base.  Mais  cette  science  certaine 
ne  peut  qu’être  conforme  à notre  connaissance  scientifique 
en  général  ; nous  déterminerons  donc  la  destination  de  la 
raison  eu  général , et  la  destination  de  la  raison  , en  tant 
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qu’elle  est  philosophe  en  particulier,  exclusivement  d’après 
le  point  de  rue  actuel  de  notre  science.  Nous  ne  pourrons 
en  conséquence  prédéterminer  que  la  manière  dont  la 
raison  a dû  s’élever  à ce  point  de  perfectionnement,  que 
les  obstacles  qu’elle  a dû  surmonter  à cet  effet , et  par 
quelles  formes  de  développement  elle  a dû  passer. 

En  suivant  cette  méthode  , nous  n’avons  eu  égard  qu’à 
la  nécessité  qui  l’impose,  et  qui  nous  justifie  par  consé- 
quent de  l’avoir  adoptée.  Mais  nous  devons  encore  faire 
voir  comment  la  véritable  connaissance  de  l’histoire  doit 
en  résulter.  Nous  voulons  avant  tout  que  l’histoire  de  la 
philosophie  commence  ses  travaux  à une  époque  où  l’es- 
prit humain  est  libre  de  ces  entraves  qui  semblent  le  re- 
tenir dans  un  état  continuel  de  sommeil  ou  de  maladie, 
et  rendre  sa  conscience  impuissante  à reproduire  son  per- 
fectionnement passé.  11  est  clair  en  effet  qu’une  histoire 
calme  et  impartiale  n'est  possible  qu’à  cette  condition. 
Mais  nous  pouvons  dire  aussi  que  la  connaissance  philo- 
sophique d’une  telle  époque  doit  être  considérée  comme 
le  résultat  de  tous  les  travaux  purement  scientifiques  an- 
térieurs; et  qu’il  est  nécessaire  qu’elle  ait  conscience  de 
ces  travaux,  ainsi  que  de  leur  influence  sur  le  développe- 
ment actuel.  On  peut  dire  encore  que  la  destination  des 
développemens  philosophiques  antérieurs  à cette  époque 
n’était  autre  que  de  faire  naître  la  philosophie  acLuelle; 
que,  du  point  de  vue  où  nous  sommes,  on  peut  par  con- 
séquent apprécier  l’importance  des  premiers  travaux  phi- 
losophiques, et  montrer  par  quels  développemens  préa- 
lables il  fallait  passer  pour  arriver  au  développement 
actuel.  Aussi,  l’objection  qui  consisterait  à dire  que  la 
destination  de  la  philosophie  antérieure  n’est  cependant 
point  simplement  la  philosophie  actuelle,  mais  encore 
une  philosophie  à venir,  ne  pourrait  signifier  grandchose; 
car,  quoique  le  fait  soit  vrai,  il  faut  néanmoins  convenir 
que  la  philosophie  à venir  ne  peut  se  faire  que  par  la  phi- 
losophie actuelle,  et  que,  par  conséquent  aussi,  ladestina- 
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tion  dn  passé  pour  l'avenir  peut  être  aperçue  dans  le 
présent.  Il  nous  resterait  donc  à dire  seulement  qu’on 
pourrait  exiger,  de  l’historien  de  la  philosophie, qu’il  pos- 
sédât aussi  toute  la  philosophie  du  présent , afin  de  pou- 
voir comprendre,  du  sein  de  cette  philosophie,  celle  du 
passé , comme  on  voit  dans  le  fruit  mûrissant  la  fleur  et 
le  bouton  qui  l’ont  produit  ; enfin , qu’on  pourrait  exiger 
encore  qu’il  fût , non  seulement  dans  l’ensemble  , mais 
encore  à tous  les  instans  de  sa  vie  d’historien , l'organe 
accompli  de  toute  la  philosophie  de  son  temps. 

Mais  qui  ne  voit  que  nous  sommes  dans  l'idéal  ? Il  n’y  a 
sans  doute  pas  de  contradiction  dans  ce  portrait  dn  par- 
fait historien  ; mais  il  n’est  cependant  pas  plus  fidèle,  pas 
plus  vrai,  que  celui  du  sage  stoïcien,  qui  ne  doit  jamais 
penser  par  simple  opinion,  ni  que  celui  de  l’homme  saint 
sur  la  terre  , qui  ne  doit  être  sujet  à aucune  faiblesse.  Il 
n’est  pas  vrai , dis-je , parce  qu’il  représente  l'historien 
soustrait  à une  foule  de  circonstances  qui  ne  permettent 
jamais  à l’homme  de  jouir  de  toutes  les  forces  de  son 
esprit,  ni  de  la  plénitude  de  sa  conscience.  Mais,  ayant 
simplement  voulu  faire  connaître  toutes  les  qualités  pos- 
sibles qu’on  pourrait  désirer  dans  un  historien  de  la 
philosophie,  nous  avons  dû  nous  élever  à l’idéal,  et 
représenter,  dans  toute  la  rigueur  de  la  vérité,  ce  que 
nous  devrions  exiger  de  nous-mêmes  , si  nous  n’étions 
forcés  de  reconnaître  que  nous  aurons  à faire  de  nom- 
breux sacrifices  à la  faiblesse  humaine. 

Mais  nous  parlerons  aussi  de  cette  faiblesse,  afin  de 
tâcher  de  mettre  plus  de  mesure  et  de  justesse  dans  nos 
jugeraens.  D'abord , on  ne  peut  dire  d'aucun  siècle  qu’il 
soit  comme  un  centre  de  bon  sens  et  de  sagesse,  comme 
il  aurait  dû  l’être  s’il  avait  été  moins  irritable  contre  le 
passé  , et  s’il  en  avait  recueilli  tous  les  travaux  avec  con- 
science. Et  je  me  sens  d’autant  moins  porté  à prendre  le 
nûtre  pour  exception,  que  je  n’y  observe  que  trop  de 
partis,  qui,  à ia  vérité,  ne  font  pas  que  de  disputer  sur 
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les  opinions  anciennes  ou  sur  les  nouvelles,  mais  qui 
s’efforcent , chacun  , d'èlre  plus  utile  à la  science  par  des 
travaux  divers.  Mais  il  ne  s'élève  que  trop  souvent  à ce 
sujet  des  disputes  et  des  rivalités  peu  bienveillantes,  et 
au  milieu  desquelles  le  plus  sage  même  se  contient  diffici- 
lement. Mais  aller  jusqu’à  dire  que  tel  ou  tel,  appartenant 
à une  nation  déterminée,  est  forcé  d’en  approuver  le 
point  de  vue  spécial  ; jusqu’à  dire  que  cet  individu  a la 
parfaite  et  générale  conscience  de  toute  son  époque,  c’est 
passer  par-dessus  toutes  les  convenances,  et  saluer  sans 
pudeur  son  héros,  roi  absolu  de  tout  l’empire  littéraire. 
Dire  enfin  qu’un  tel  ne  se  trompera  jamais  dans  son  ju- 
gement, étant,  comme  il  est,  au-dessus  de  toute  faiblesse, 
c'est  ajouter  la  tiare  à sa  couronne  royale,  c’est-à-dire 
que,  du  haut  de  la  chaire  de  Pierre  , il  retranche  les  hé- 
rétiques de  la  communion  de  la  légitime  croyance. 

Or,  si  nous  ne  pouvons  reconnaître  à un  autre  celte 
dignité  dont  nous  venons  de  parler,  bien  moins  encore 
avons-nous  le  droit  d’y  prétendre.  Sans  doute  nous  ferons 
tous  nos  efforts  pour  comprendre  le  passé  historique  qui 
a rapport  au  développement  philosophique  des  pensées, 
de  manière  que  la  liaison  de  ce  passé  à la  philosophie  de 
notre  temps  soit  aperçue  clairement , et  qu’il  soit  démon- 
tré que  ce  passé  subsiste  encore  dans  notre  connaissance  , 
quoique  sous  d’autres  formes,  ou  du  moins  qu’il  a servi 
de  moyen  pour  arriver  à la  philosophie  actuelle.  De  cette 
manière,  l’histoire  nous  apparaîtra  comme  une  longue 
chaîne,  à la  vérité  souvent  brisée  par  des  évènemens  exté- 
rieurs , mais  dans  laquelle  néanmoins  ce  qui  vient  après 
contient  toujours,  sous  un  nouvel  aspect,  ce  qui  précède , 
et  dont  l’ensemble  se  présente  comme  un  tout  qui  se  déve- 
loppe. Mais,  quoique  nous  nous  proposions  ce  but, 
cependant  nous  ne  nous  dissimulons  pas  que  l'opinion  de 
l'avoir  atteint  serait  une  illusion  dangereuse , dans  la- 
quelle toutefois  nous  ne  pourrions  persister  qu'à  la  condi- 
tion de  faire  violence  aux  laits  historiques,  Si  donc  il 
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devait  se  trouver  dans  la  tradition  historique  quelque 
chose  qui  ne  pût  se  ramener  pour  le  moment  à l'esprit  de 
cette  tradition,  nous  penserions  volontiers  qu’il  vaut 
mieux  renvoyer  à un  autre  temps  la  solution  d’une  pa- 
reille  énigme,  que  d’en  nier  le  sens  historique , ou  qu» 
de  tourmenter  les  faits  en  les  interprétant  faussement. 
Cette  conduite  nous  semble  d'autant  plus  être  un  devoir, 
que  nous  remarquons  que  la  plupart  du  temps  l’histoire 
n’a  pas  été  comprise  de  ceux  qui  l’ont  écrite.  Nous  devons 
cependant  leur  savoir  gré  de  ce  qu’ils  ont  fait.  La  tâche 
de  l’historien  en  général  est  double  : il  doit  d’une  part 
comprendre  les  faits  et  les  coordonner;  d'autre  part  il  a 
dû  les  trouver  et  doit  les  transmettre.  11  faut , pour  la 
première  de  ces  opérations,  intelligence  et  art;  pour  la 
seconde  , étude  et  fidélité. 

Mais,  comme  la  transmission  est  l’afTairc  principale  Je 
toute  histoire,  l’étude  et  la  fidélité  peuvent  être  considérées 
comme  les  qualités  essentielles  de  l’historien.  En  considé- 
rant ainsi  l’histoire  , on  ne  peut  trop  s’étonner  comment 
la  méthode  de  construction  a pu  avoir  quelque  crédit 
dans  un  travail  historique  , quel  qu’en  fût  l’objet.  Cela 
suppose  un  oubli  complet  de  la  méthode  historique;  car, 
dans  toute  espèce  d’histoire  , l'induction , c’est-à-dire  l’in- 
vention du  général  par  le  particulier,  est  la  seule  marche 
permise.  Partir  des  faits  particuliers  connus  pour  en  tirer 
la  connaissance  du  général , telle  est  la  marche  dans  le  do- 
maine de  la  nature,  comme  dans  celui  de  la  raison.  Quel  est 
l’écolier  qui  l’ignore?  Or,  si  l’on  ne  peut  disconvenir  que 
des  faits  historiques  particuliers  doit  et  peut  découler  une 
connaissance  plus  élevée , notre  principe  reste  donc;  et  à 
moins  de  dénaturer  le  caractère  de  la  science , nous  ne 
pouvons  commencer  par  supposer  ce  qui  doit  d’abord  être 
trouvé  par  la  recherche  historique.  Nous  ne  pouvons  donc 
pas  nous  dispenser  de  rechercher  les  traditions  des  faits 
particuliers  et  leur  enchaînement  extérieur  en  une  série 
non  interrompue , avant  de  nous  croire  autorisé  à fort 
i.  3 
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mer  la  composition  interne  des  evènemens  dans  le  déve- 
loppement légitime  de  l’esprit  humain,  aussi  loin  que 
nous  pouvons  le  suivre.  De  celte  manière  , nous  ne  nous 
écarterons  pas  de  la  méthode  expérimentale  historique, 
et  nous  atteindrons  néanmoins  toute  la  connaissance 
qu’une  construction  de  l’histoire  pourrait  donner.  Dans 
les  évcnemços,  il  y a aussi  du  libre,  que  l’historien  de 
l'humanité  cherche  à saisir  ; mais  ce  côté  libre  des  choses 
qui  arrivent , se  développe  suivant  une  loi , et  son  déve- 
loppement tient  à une  fin;  l’historien  cherche  à découvrir 
tout  cela.  Mais  nous  n’avons  pas  une  connaissance  exacte 
de  la  liaison  de  toute  chose;  nous  savons  d’un  grand  nom- 
bre qu’elles  existent,  mais  le  pourquoi  nous  est  inconnu  : 
c'est  ce  que  nous  appelons  le  contingent , le  fortuit.  U a 
sa  raison  , mais  nous  ne  la  connaissons  pas.  Or,  l'historieH 
ne  peut  sans  doute  pas  atteindre  le  but  de  ses  recherches 
d'une  manière  aussi  satisfaisante,  dans  ce  qui  est  fortuit, 
que  dans  ce  qui  se  découvre  à lui  comme  un  déve- 
loppement légitime  de  l’esprit,  ou  comme  une  consé- 
quence rationnelle.  Il  a compris  ceci , il  n’a  pas  compris 
cela  ; mais  il  ne  doit  cependant  pas  omettre  cette  dernière 
chose , car  ello  n’est  pas  moins  fondée  sur  des  fins  ration- 
nelles: s’il  ne  les  connaît  pas,  d’autres  les  découvriront 
peut-être.  Ce  sont  encore  là  des  problèmes  historiques  à 
résoudre. 

Nous  avons  dit , dans  ce  qui  précède , tout  ce  qu’il 
semblait  necessaire  de  faire  connaître  sur  le  fond  et  sur 
la  forme  de  notre  histoire  ; mais  peut-être  attendra -t- on 
de  noqs  que  nous  entrions  dans  quelques  détails  litté- 
raires sur  les  moyens  auxiliaires  et  sur  les  travaux  préli- 
minaires pour  l’étude  de  l’histoire  de  la  philosophie. 
Comme  cependant  cet  ouvrage  n’est  pas  destiné  à ceux  qui 
n’ont  pas  d’autres  secours  pour  la  connaissance  de  la  litté- 
rature historique  , nous  jugeons  inutile  de  nous  occuper 
de  ces  accessoires.  Celui  dont  l’objet  est  d’apprendre  à 
connaître  1 histoire  de  la  philosophie,  pourra  facilement 
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se  procurer  dans  un  manuel  ou  dans  un  répertoire  le  titre 
des  livres  qui  pourraient  lui  servir  à cet  effet.  D’un  autre 
côté , il  nous  semble  d’autant  moins  convenable  de  faire 
ici  la  critique  des  ouvrages  qui  ont  paru  jusqu’ici  sur 
l’histoire  de  la  philosophie,  qu’en  cela  nous  anticiperions 
sur  notre  histoire  même , puisque  les  considérations  criti- 
ques sur  l’histoire  de  la  philosophie  ne  peuvent  être  sépa- 
rées des  progrès  de  la  philosophie  elle-même,  par  des 
raisons  que  nous  avons  déjà  fait  connaître.  Seulement, 
tout  ce  qu’on  peut  dire  ici  en  général , c’est  que  nous 
pourrons  trouver  plus  de  secours  pour  la  critique  dans 
les  travaux  les  plus  récens  sur  l’histoire  de  la  philosophie, , 
que  dans  ceux  qui  sont  plus  anciens , puisque  ceux-ci  sont 
nécessairement  plus  éloignés  de  notre  point  de  vue , tan- 
dis. que  ceux-là  en  sont  plus  rapprochés.  Les  premiers 
historiens  fournissent  en  général  mieux  les  matériaux 
qu’ils  ne  les  mettent  en  œuvre  : ce  sont  par  conséquent 
plutôt  des  sources  que  des  histoires.  Plus  tard,  les  histo- 
riens de  la  philosophie , qui  ont  écrit  an  dix-septième 
siècle  et  dans  la  plus  grande  partie  du  dix  - huitième  , , 

tiennent  trop  à une  époque  où  l’on  considérait  le  plus 
souvent  la  science  par  le  côté  littéraire , pour  que  l’on 
puisse  y trouver  des  aperçus  sur  la  marche  intérieure  du 
développement:  et  même,  ils  n’ont  pas  assez  de  moyens  ni 
d’habileté  en  critique  , pour  juger  les  traditions  particu- 
lières de  l'antiquité  ; ni  assez  d’impartialité  pour  apprécier 
les  travaux  philosophiques  du  moyen  âge.  On  trouve  dans 
les  temps  plus  récensdes  travaux  plus  utiles  pour  l’ histoire 
de  la  philosophie,  particulièrement  parmi  les  Allemands;et 
tout  homme  impartial  ne  méconnaîtra  pas  surtout  les 
grands  services  qu’a  rendus  Tennémann  à l’histoire  de  la 
philosophie  dans  la  recherche  des  faits,  malgré  le  point 
de  vue  étroit  d’où  il  est  parti  pour  critiquer  les  systèmes. 

A la  même  époque,  et  plus  récemment  encore,  on  a fait 
beaucoup  de  choses  pour  la  recherche  et  la  critique  spé- 
ciale ; mais  nous  en  parlerons  en  lieu  plus  convenable. 
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CHAPITRE  DEUXIÈME, 
cocp  d’oeil  général  et  division. 

En  considérant  les  peuples  chrétiens  de  l’Europe  comme 
le  point  central  du  mouvement  intellectuel , nous  ne  fai- 
sons que  ce  qui,  d’une  part,  nous  est  imposé  par  la 
nécessité,  et  ce  qui,  d’autre  part,  est  justifié  par  la 
considération  très  frappante  de  notre  situation.  La  néces- 
sité apprend  à chacun  à considérer  la  société  dans  laquelle 
il  vit,  comme  celle  qui  doit  lui  servir  de  terme  de  com- 
paraison pour  juger  toutes  les  autres  : personne  en  effet 
n’a  un  autre  point  de  départ.  Ce  qu’il  suffit  de  rappeler 
ici,  parce  qu'il  est  bon  de  se  souvenir  quelquefois  que 
notre  point  de  vue  n’embrasse  pas  tout , et  que  nous  ne 
sommes  pas  uniquement  la  fin  de  la  providence,  mais  en- 
core le  moyen  pour  ceux  qui  vivent  hors  de  notre  société, 
La  considération  de  notre  puissance , qui  s’étend  sur  toutes 
les  parties  du  monde  ; de  notre  science  qui  ne  laisse  rien 
à scruter;  et  enfin  de  notre  organisation  sociale,  qui  est 
assez  étroitement  tissue  pour  qu’elle  paraisse  entraver  la 
volonté,  ou  quelquefois  même  la  tendance  vers  un  mieux 
ètfe , tout  cela  peut  nous  persuader  que , si  nous  croyons 
apercevoir  les  fils  de  l’histoire  se  croiser  dans  notre  vie,  ce 
n’est  pas  que  noussoyons  mus  par  un  sot  orgueil  de  turc  ou 
de  chinois.  Si  cependant  il  était  permis  de  douter  que  nous 
puissions  considérer  notre  civilisation  comme  la  fin  princi- 
pale de  l’bistoire,un  tel  doute  serait  une  grande  contradic- 
tion ; car  la  preuve  la  plus  convaincante  de  la  liberté  d'es- 
prit que  nous  avons  acquise,  se  tire  précisément  de  ce  que 
nous  pouvons  ainsi  raisonner  et  douter,  sans  fixer  notre 
attention  sur  nous  seuls,  sans  être  pleins  de  satisfaction  de 
nous-mêmes,  comme  pourraient  le  faire  d'autres  peuples. 

Le  problème  fondamental  de  l'histoire  est  donc  de  faire 
connaître  ce  qui  nous  a conduits  à l’état  de  civilisation. 
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où  nous  sommes.  Nous  ne  pouvons  méconnaître  deux 
grands  leviers,  qui  agissent  immédiatement  sur  notre  vie; 
je  veux  parler  du  Christianisme  , et  de  la  connaissance 
«les  sciences  et  des  arts  que  nous  ont  transmis  les  Grecs  et 
les  Romains.  C’est  à ces  deux  choses , et  à leurs  excel- 
lentes dispositions  propres,  que  les  peuples  de  l’Europe 
moderne  sont  redevables  de  leur  civilisation.  Mais,  quand 
nous  considérons  la  civilisation  moderne  comme  le  ré- 
sultat de  toute  l’histoire  passée , nous  ne  pouvons  pas  nier 
non  plus  l’influence  de  la  civilisation  orientale  sur  la 
nôtre,  quoiqu’elle  ait  été  plutôt  médiate  qu’immédiate- 
le  Christianisme  a pénétré  toute  notre  vie,  non  seule- 
ment dans  l'église,  mais  encore  dans  les  familles  et  dans 
l’état,  et  même  dans  les  relations  des  états  entre  eux. 
Nous  avons  immédiatement  reçu  des  Grecs  et  des  Ro- 
mains les  arts  et  les  sciences;  et  quoique  leurs  arts  libé- 
raux n’aient  ni  enflammé  ni  réchauffé  les  nôtres,  ils  les 
ont  cependant  adoucis  et  réglés.  Nous  sommes  loin  d’avoir 
les  mêmes  obligations  aux  Orientaux  en  fait  d'arts  et  de 
sciences;  seulement,  ils  nous  ont  excités  quelquefois  et 
comme  en  passant , ou  bien  même  ils  ont  exercé  sur  nous 
une  influence  secondaire.  Si  nous  étudions  maintenant 
leurs  ouvrages,  c’est  moins  pour  chercher  en  eux  des  maî- 
tres, ou  pour  apprendre  d’eux  les  sciences,  que  pour  nous 
familiariser  avec  leur  vie,  leurs  mœurs,  afin  de  mieux  com- 
prendre l’espèce  humaine  et  son  histoire.  Mais  on  ne 
méconnaîtra  pas  la  grande  influence  médiate  que  les  Orien- 
taux ont  exercée  sur  nous,  si  l’on  considère  que  les  pre- 
miers germes  de  la  civilisation  grecque  sont  venus  de  l’A- 
sie, et  que  le  christianisme  est  éclos  du  sol  et  parmi  les 
représentations,  les  figures  et  les  images  de  l’Orient. 

Nous  avons  indiqué  brièvement  les  trois  principaux 
objets  que  comprend  toute  l’histoire  de  l’humanité  : l'his- 
toire de  l’Orient,  celle  des  Grecs  et  celle  des  Romains, 
et  enfin  celle  des  peuples  chrétiens.  Ce  n’est  pas  là  une 
division,  mais  une  table.  Si  l’on  veut  diviser  l’histoire 
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d’une  manière  rationnelle  dans  ses  différentes  parties,  on 
doit  connaître  les  conséquences  de  leurs  dévcloppemens 
et  l’action  de  l’une  sur  l’autre. 

Si  du  point  de  vue  d’où  nous  embrassons  l’horizon  his- 
torique, nous  appelons  les  peuples  modernes,  peuples 
chrétiens,  alors  il  va  sans  dire  qu’à  l'apparition  du  Christ 
sur  la  terre  a commencé  une  ère  nouvelle  dans  l’histoire 
de  l'humanité.  Cette  révolution  s'est  annoncée  dans  le 
monde  par  un  changement  successif  d’opinions  et  de  sen- 
timens , qui  n’a  pas  été  moins  sensible  dans  la  science  et 
dans  l’art,  que  dans  la  vie  sociale  et  dans  la  vie  domestique  ; 
mais  qui  devait  naturellement  trouver  le  foyer  de  son  plus 
énergique  développement  dans  l’église,  devenue  parle 
fait  indépendante  de  l’état.  Cependant  l’on  peut  disputer 
beaucoup  là-dessus , mais  ce  serait  sortir  des  bornes  de 
notre  sujet , qui  n’a  pour  objet  que  la  science , et  antici- 
per sur  une  partie  subséquente  de  notre  ouvrage , que  de 
démontrer  ici  notre  opinion.  Plus  tard,  en  établissant  la 
différence  qui  existe  entre  le  paganisme  et  le  christia- 
nisme , je  chercherai  à faire  voir  que  la  philosophie  • 
païenne  et  la  philosophie  chrétienne  sont  deux  sortes  de 
philosophie;  je  ferai  seulement  remarquer  ici,  que  la 
grande  influence  du  christianisme  sur  la  civilisation  nou- 
velle serait  moins  révoquée  en  doute , si  elle  n’avait  pas 
pénétré  si  avant  dans  tout  notre  être , et  que  l’on  ne  pour-, 
rait  absolument  pas  en  douter,  si  déjà  elle  s’en  était 
rendue  complètement  maîtresse.  Car  cette  influence  est 
méconnue  par  deux  raisons  principales  : d’un  côté,  parce 
quo  dans  nos  mœurs  et  dans  nos  constitutions  on  trouve 
encore  beaucoup  de  choses  qui  contredisent  le  christia- 
nisme ; d’un  autre  côté , parce  que  nous  portons  en  nous 
beaucoup  de  choses  qui  ne  sont  dues  qu’au  christianisme , 
et  qui , devenues  en  nous  une  seconde  nature , ne  nous 
semblent  point  être  l’effet  du  christianisme , mais  celui 
de  la  nature  humaine  universelle.  Mais  la  première  de  cc$ 
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raisons  prouve  seulement  que  le  christianisme,  comme 
tout  ce  qui  est  humain,  se  développe  insensiblement  en 
nous;  et  la  seconde  est  une  illusion  qui  est  parfaitement 
dissipée  par  l’étude  approfondie  et  impartiale  de  l'histoire 
ancienne. 

Supposons  donc,  car  ce  ne  peut  être  ici  qu’une  suppo- 
sition, qu’à  l’apparition  du  Christ  parmi  les  hommes,  com- 
mence une  nouvelle  ère  dans  l’humanité  : alors  là  philo- 
sophie se  divise  en  deux  périodes , l’une  avant , l'autre 
après  la  naissance  du  Christ.  Nuus  pourrons  appeler  l’une 
histoire  ancienne,  l’autre  histoire  moderne.  Mais  chacun 
voit  qu’en  divisant  de  cette  manière  , nous  rompons  arbi4 
trairement  l'ensemble  des  évènemens;  ce  qui  faitqu’ordi- 
nai rement  on  prolonge  l’histoire  ancienne  jusqu’au  cin- 
quième siècle  après  la  naissance  de  J.  - C.  ; ce  qüi , 
suivant  moi , est  bien  et  mal  tout  à la  Fois.  Si  l’on  veut 
traiter  l'histoire  de  l’humanité  comme  une  suite  non  in- 
terrompue d'évènemens,  il  faut  éviter  avec  soin  la  mé- 
thode grossière  des  chroniqueurs , qui , dans  l’ordre  de 
leurs  narrations,  ne  déterminent  le  passé  ou  l’avenir  que 
d’après  le  passé  ou  l’avenir  des  évènemens  : car  ce  qui 
mérite  d’être  su  arrive  en  même  temps  dans  différens 
lieux  à la  fois  ; et  si  l’on  veut  exposer  un  ensemble  de 
faits  historiques , on  ne  peut  alors  éviter  de  raconter  sou- 
vent le  passé  après  l’avenir,  parce  qu’il  en  reçoit  son  in- 
fluence et  son  sens  historique.  Une  méthode  non  moinà 
grossière  serait  de  classer  les  évènemens  d’après  un  ordre 
de  coexistence  locale.  Cependant  cette  manière  de  les  pré- 
sent cç  a plus  de  sens,  lorsqu’elle  embrasse  un  pays,  une 
nation.  C’est  pourquoi  l’ordre  ethnographique  de  l’his- 
toire a toujours  un  côté  intéressant,  et  sert  à donner  à 
l’histoire  un  aspect  dramatique  ; car  le  développement 
d’un  peuple  a nécessairement  une  sorte  d’unité , et  les 
peuples  forment  des  unités  dans  lesquelles  l’humanité 
s’organise  historiquement  d’une  manière  progressive.  On 
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semble  surtout  s’ètre  dirigé  suivant  ce  principe  , lorsqu’on 
•a  terminé  l’histoire  ancienne  à la  chute  de  l'empire  d'Oc- 
cident  et  du  véritable  peuple  romain. 

Mais  a méthode  ethnographique  a aussi  ses  inconvé- 
niens,  qui  se  font  particulièrement  sentir  lorsqu’un 
peuple  meurt,  ou  commence  à se  dissoudre  en  perdant 
son  unité.  Or,  telle  est  précisément  la  positron  du  peuple 
romain  , sinon  à l’époque  de  la  propagation  du  christia- 
nisme, du  moins  pas  très  long-temps  après.  Le  christia- 
nisme ne  s’est  pas  non  plus, propagé  subitement;  un  assez 
long  temps  s’est  écoulé  depuis  la  naissance  de  J.-C.  avant 
qu’il  en  soit  question  dans  l’histoire.  Et  comme,  à sa  pre- 
mière apparition,  le  christianisme  se  trouvait  encore 
mêlé  de  plusieurs  représentations  païennes , ce  moment 
ne  peut  facilement  marquer  une  époque  historique.  Mais 
plus  tard  il  se  fait  remarquer  dans  les  senlimens,  dans  les 
mœurs  et  dans  les  sciences  des  hommes,  et  dissout  aussi 
l'unité  du  peuple  romain.  Si  l’on  ne  veut  pas  admettre 
encore  cette  influence,  il  faut  du  moins  reconnaître  que 
la  dissolution  dont  nous  parlons  est  contemporaine  de  la 
propagation  générale  du  christianisme.  Ceci  est  très  sen- 
sible, surtout  dans  l’histoire  du  perfectionnement  interne 
de  l’humanité;  quoique  la  chose  dut  paraître  moins  sur- 
prenante dans  l'histoire  de  l’état  dont  nous  venons  de 
parler,  cette  histoire  n’ayant  ordinairement  pour  objet 
que  le  côté  extérieur  de  la  vie  humaine.  Celui  qui  vou- 
drait écrire  une  histoire  de  la  religion , ne  pourrait  se 
dispenser  de  distinguer,  après  la  naissance  de  J.-C. , dans 
le  puissant  empire  romain  , deux  ordres  parallèles  de  dé- 
vcloppemens  tout  différens,  l’un  nouveau  chez  les  chré- 
tiens, l’autre  ancien  chez  les  païens.  Ces  deux  séries  de 
faits  se  présentent  à nous,  il  est  vrai,  dans  un  certain 
rapport  d’action  et  de  réaction , mais  pas  autrement 
toutefois  que  les  histoires  de  deux  peuples  qui , dans  le 
fait,  forment  deux  histoires  complètement  différentes, 
l’une  ancienne,  l'autre  moderne.  La  même  chose  s’ob- 
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serve  dans  l’histoire  de  la  littérature,  car  il  y a réellement 
dans  ces  mêmes  temps,  parmi  les  Grecs  et  les  Romains, 
deux  littératures  tout-à-fait  différentes  : une  littérature 
de  l’ancienne  civilisation  et  une  littérature  chrétienne.  La 
première  ne  s’occupe  presque  pas  de  la  seconde , du  moins 
dans  les  premiers  siècles;  mais  la  seconde  emprunte 
beaucoup  à la  première,  sans  cependant  se  confondre 
avec  elle  : il  est  juste  que  la  jeune  littérature  reçoive  les 
leçons  de  l’ancienne.  Il  y a donc  pour  une  époque , et  chez 
un  peuple,  ou  du  moins  dans  un  état,  deux  histoires  ; et 
quiconque  ne  saurait  pas  les  distinguer  l’une  de  l’autre 
dans  le  récit,  ne  ferait  pas  preuve  d’une  parfaite  connais- 
sance de  son  objet. 

On  peut  dire  que  le  peuple  romain  est  mort  du  chris- 
tianisme , parce  qu’il  n’a  pas  pu  suivre  le  développement 
de  l’humanité  introduit  par  cette  religion  nouvelle.  De- 
puis que  la  religion  chrétienne  eut  pénétré  dans  le 
peuple  romain  , il  y eut  en  lui  un  double  intérêt , celui  de 
Rome  et  celui  du  christianisme;  et  dès  lors  disparut  l’u- 
nité de  ce  peuple.  Ce  n’est  pas  à dire  cependant  que  d’au- 
tres causes  n’aient  pas  contribué  à opérer  cette  dissolution  : 
le  peuple  romain  était  mûr  pour  la  mort , autrement  le 
christianisme  ne  l’aurait  pas  pénétré  à cette  époque  ; mais 
lorsqu’un  intérêt  vital  vient  à manquer,  un  autre  doit  le 
remplacer  aussitôt,  si  le  développement  de  l’humanité  ne 
doit  pas  cesser  ; et  c’est  ce  nouvel  intérêt  que  le  christia- 
nisme seul  garantissait. 

Or,  en  suivant  ces  principes  dans  notre  histoire  de  la 
philosophie,  nous  serons  conduits  à la  diviser  en  deux 
parties,  l’histoire  de  la  philosophie  ancienne  et  l’histoire 
de  la  philosophie  moderne  seulement.  Mais  nous  ne  pour- 
rons tracer  entre  elles  une  ligne  de  démarcation  chrono- 
logique parfaitement  nette  : notre  division  ressemble 
moins  à une  divjsion  mécanique , qu’à  la  décomposition 
chimique  d’un  composé  d’élémens  divers.  Nous  mettrons 
donc  dans  l’histoire  de  la  philosophie  ancienne  tout  ce 
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qu’on  trouve  de  philosophie  dans  l’Orient  et  parmi  ceux 
des  Grecs  et  des  Romains  qui  ne  se  sont  pas  soumis  au 
christianisme.  La  philosophie  moderne  au  contraire  com- 
prendra toute  la  philosophie  qui  s’est  faite  parmi  les  chré- 
tiens grecs  et  romains  , et  parmi  les  peuples  modernes 
chrétiens.  11  n’est  pas  difficile  d’apercevoir  l’influence  plus 
ou  moins  médiale  ou  immédiate  du  christianisme  sur 
cette  philosophie  nouvelle,  qu’on  pourrait  par  cette  rai- 
son appeler  la  philosophie  chrétienne.  Il  faut  dire  cepen- 
dant qu’il  entre  dans  celte  philosophie , par  le  christia 
nisme  encore,  un  élément  moins  important,  la  philosophie 
arabe,  qui  a exercé  sur  le  perfectionnement  de  la  philo- 
sophie une  influence  marquée , et  qui  doit  par  cette  rai- 
son trouver  sa  place  dans  l'histoire  de  la  philosophie  mo- 
derne. 
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LIVRE  DEUXIÈME. 

PARTIE  ANTE-HISTORIQUE  DE  LA  PHILOSOPHIE  ANCIENNE 
ET  DIVISION. 


CHAPITRE  PREMIER. 

PHILOSOPHIE  ANTÉ-HISTORKJUE. 

Nous  comprenons  sous  ce  titre  plusieurs  recherches  qui 
ne  conduisent  à aucun  résultat  historique  pur,  mais  qui 
sont  nécessaires  pour  déterminer  le  fond  sur  lequel  s’é- 
lève la  philosophie.  En  vain  on  chercherait  ici  un  fil  his- 
■toriquc , la  liaison  des  évènemens  n’a  rien  de  ferme. 

C’est  une  tradition  générale,  car  l’histoire  ne  remonte 
pas  si  loin,  que  les  premiers  rudimens  des  institutions  hu- 
maines dans  la  religion,  dans  les  arts  et  dans  les  sciences, 
sont  venus  de  l’Asie  en  Europe.  Des  traditions  religieuses 
placent  même  le  berceau  de  l’humanité  en  Asie.  Ces  tra- 
ditions sont  sacrées  parce  qu’elles  sont  anciennes.  Elles 
cherchent  l’origine  de  l’humanité  en  Asie,  parce  que  c’est 
de  là  qu’elles  viennent  elles-mêmes. 

11  y a encore  d’autres  témoignages  en  faveur  de  l’opinion  • 
qui  place  le  commencement  de  la  civilisation  humaine  en 
Asie  : si  l’histoire  se  tait , des  monumens  tirés  du  sein  de 
la  terre  ou  vus  à sa  surface , la  formation  des  langues , la 
nature  même  de  la  terre,  parlent,  et  semblent  déposer 
en  faveur  de  cette  opinion. 

On  a donc  cru  que  la  philosophie , comme  beaucoup 
d’autres  arts , comme  les  rudimens  des  sciences , est  venue 
d’Asie  en  Europe.  Personne  ne  l’a  démontré,  mais  la  chose 
mérite  d’être  examinée. 

Nous  nous  trouvons  ici  sur  le  terrain  anté-historique  ? 
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nous  avons  affaire  à la  civilisation  orientale  la  plus  an- 
cienne cl  aux  temps  fabuleux  des  Grecs,  l’our  peu  que 
l’on  connaisse  ces  matières,  on  ne  s’attendra  pas  à ce  que 
nous  donnions  là-dessus  quelque  chose  de  neuf  ou  de  dé- 
finitif. Le  mythe  restera  tou  jours  tel  : et  quand  même  la 
publicité  historique  aurait  pu  commencer  sous  certains 
rapports  plus  tôt  chez  les  Orientaux  que  chez  les  Grecs , 
le  domaine  de  l’histoire  y est  cependant  trop  démembré 
encore  pour  qu'il  puisse  être  examiné  à fond  comme  un 
tou  t historique.  Ce  qu’il  y a de  contraire  encore  à l'auteur  de 
cette  histoire,  c’est  que  la  connaissance  des  langues  orien- 
tales lui  est  trop  étrangère  pour  qu’il  puisse  remonter  im- 
médiatement aux  premières  sources.  Dans  l’étal  actuel  des 
choses,  la  littérature  orientale  exige  une  étude  spéciale,  à 
laquelle  ne  peut  guère  se  livrer  d’une  manière  satisfaisante 
celui  qui  s’occupe  de  matières  plus  générales. Et  cependant, 
une  connaissance  superficielle  dans  des  choses  qui  deman- 
dent une  critique  exacte  et  approfondie , est  plus  nuisible 
qu'utile.  Néanmoins  l’étude  de  l’Orient  n’est  pas  à négliger 
aujourd’hui  dans  l’histoire  de  la  philosophie;  car  lors  même 
que  nous  n’attacherions  pas  un  grand  prix  à la  philosophie 
de  l’Orient,  considérée  en  elle-même,  cette  étude  aurait 
toujourssur  notre  jugement, touchant  la  philosophie  grec- 
que, une  grande  influence,  si  nous  devions  assigner  à celle- 
ci  une  origine  orientale,  ou  si  nous  pouvions  y faire  voir 
l’action  de  la  philosophie  de  l’Orient. 

Nous  devrions  réclamer  ici  l’indulgence  des  sa  vans  orien- 
talistes ; car  naturellement  ils  doivent  juger  beaucoup 
mieux  que  nous  dans  une  infinité  dé  cas.  Mais  nous  devons 
nous  efforcer  aussi  de  mériter  cette  indulgence,  puisque 
notre  bu  test  bien  plus  de  leur  proposer  des  questions  que  de 
les  instruire,  si  ce  n’est  peut-être  dans  les  matières  qui  se 
rapportent  à l’antiquité  grecque,  ou  dans  les  choses  pour  le 
jugement  desquelles  il  suffit  de  la  connaissance  de  la  nature 
humaine.  Toutefois,  la  nécessité  où  nous  nous  trouvons  à 
cet  égard  ne  doit  cependant  pas  nous  priver  de  la  liberté  de 
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juger;  nous  la  garderons  d’autant  plus  volontiers,  que  les 
assertions  d'un  grand  nombre  d’orientalistes  ne  sont  que 
trop  souvent  dictées  par  cet  esprit  de  légèreté  qui  donne  de 
l’agrément  aux  nouvelles  découvertes  et  aux  nouvelles  étu- 
des, en  les  livrant  à l’inconstance  de  la  mode.  Pour  nous 
expliquer  plus  nettement,  nous  croyons  que  les  orienta- 
listes savans  et  circonspects  ne  trouveront  pas  mauvais  que 
nous  osions  contredire  un  certain  enthousiasme  déplacé, 
que  la  nouveauté  de  la  chose  et  le  nuage  obscur  qui  l’enve- 
loppe encore  ont  excité,  ou  que  nous  exprimions  notre 
doute  sur  l’exactitude  et  la  vérité  de  ce  que  d’autres  regar- 
dent comme  des  découvertes.  Nous  voulons  simplement 
faire  voir  à ce  sujet,  que  les  preuves  qui  nous  ont  été  don- 
nées jusqu’ici  par  certains  orientalistes  ne  nous  parais- 
sent pas  satisfaisantes  à nous  profanes  , et  porter  ainsi  à 
en  chercher  de  meilleures  , ou  à renoncer  à prouver  his- 
toriquement ce  qui  n’est  pas  susceptible  de  l’étre.  Nos  as- 
sertions ne  seront  au  contraire  émises  qu’avec  la  con- 
science de  l’incertitude  qui  règne  dans  toute  cette  partie 
de  nos  recherches. 

Nous  circonscrirons  d’abord  le  champ  de  nos  investiga- 
tions. Il  me  semble  inutile  de  s’occuper  delà  philosophie 
des  peuples  dont  la  littérature  nous  est  inconnue  , ou  dont 
nous  n’avons  connaissance  que  par  des  traditions  absolu- 
ment ou  relativement  récentes  et  incertaines.  Car,  quand 
même  on  pourrait  peut-être  trouver  quelques  fragmens 
imporlans  sur  leur  cosmogonie  ou  leur  théogonie,  on  n’y 
peut  cependant  reconnaître  le  caractère  philosophique,  tel 
que  je  l’ai  déterminé  dans  l'introduction , puisqu’on  n’en 
peut  ressaisir  l’ensemble  d’une  manière  vraisemblable. 
En  conséquence,  je  ne  m’arrêterai  point  à ce  qu’on  a soup- 
çonné de  la  philosophie  des  Egyptiens,  des  Phéniciens  et 
desChaldéens;  car  les  écrits  et  les  fragmens  de  Manéthon, 
de  Sanchoniaton  et  de  Bérose  sont  suspects  sous  le  rap- 
port de  l’authenticité  et  de  l’antiquité , outre  qu’ils  sont 
d'un  temps  où  la  nationalité  de  ces  peuples  était  déjà  etï’a* 
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cée , et  que  les  idées  qu’ils  contiennent  n’ont  rien  de  phi- 
losophique. Nous  ne  pouvons  juger  du  développement 
philosophique  ou  autre  de  ces  peuples,  comme  de  celui  de 
quelques  autres  encore , que  par  leur  analogie  avec  des 
peuples  de  l’Orient  plus  connus. 

Nous  osons  assurer  sans  grande  crainte  d’être  contre- 
dit, à l'égard  de  quelques  peuples  de  l'Asie , dont  la  litté- 
rature nous  est  mieux  connue , qu'ils  n’ont  eu  aucune 
philosophie  dans  les  temps  anciens.  Tels  sont  les  Hébreux. 
Il  suffit  de  se  pénétrer  de  l’esprit  de  l’Ancien-Testamcnt, 
pour  n’avoir  pas  le  moindre  doute  sur  la  vérité  de  cette 
assertion.  Aussi,  est-il  généralement  reconnu  maintenant 
qu’il  n’y  a pas  le  moindre  ensemble  philosophique  dans 
aucun  des  nombreux  écrits  qui  composent  ce  livre.  L’u- 
nité de  scntiments’y  trouve,  maisnon  l’unité  scientifique; 
on  n’y  reconnaît  pas  même  le  besoin  de  cette  unité,  ni  le 
moindre  effort  fait  pour  l’obtenir  ; car  les  auteurs  vivent 
dans  leur  persuasion  immédiate , et  veulent  qu'elle  soit 
universellement  partagée  par  leur  peuple  , comme  un 
principe  de  salut.  Ce  n’est  point  ainsi  qu’on  remonte  à 
l'essence  générale  de  la  raison  d’où  dérive  la  science. 

On  pourrait  en  dire  autant  des  Modes  et  des  Perses.  Ce- 
pendant je  pourrais  éprouver  plus  de  contradiction  à l’oc- 
casion de  ces  peuples,  non  pas  que  leurs  écrits  présentent 
plus  le  caractère  philosophique  que  ceux  des  Hébreux , 
mais  parce  qu'on  pourrait  l’y  attendre  plus  qu’il  ne  s’y 
révèle.  Nous  ne  nierons  cependant  pas  qu’on  ne  trouve 
quelques  traces  de  doctrines  spéculatives  dans  les  livres 
sacrés  des  Perses , la  plupart  liturgiques , connus  sous 
le  titre  de  Zend-Avesta,  et  que  l’on  attribue  en  très  grande 
partie  à Zerdouscht  ou  Zoroastrc.  Le  point  de  vue  mysti- 
que qui  sert  de  fondement  aux  idées  religieuses  de  ces 
écrits,  est  beaucoup  plus  ingénieux,  quoique  pas  aussi 
riche  d’imagination,  que  la  mythologie  des  Grecs;  on 
trouve  même  dans  quelques  parties  du  Zend-Avesta  des 
tentatives  pour  donner  un  aspect  d'ensemble  facile  à sai- 
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sir  à toutes  les  parties  de  la  doctrine,  telle  qu'elle  s’est 
échappée  de  la  pensée  du  peuple.  On  cherche  à y projeter 
la  lumière  de  la  conscience , et  à réduire  en  système  phi- 
losophique, quelle  qu’en  puisse  être  la  force,  le  fond  de 
la  pensée  nationale.  ...  < 

Mais  il  y a deux  choses  à distinguer  dans  le  Zend-Avesta  : 
le cêté  mystique,  purement  religieux , qui  est  fort  remar- 
quable par  lui-même,  mais  qui  ne  peut  trouver  place 
dans  une  histoire  de  la  philosophie;  et  les  essais  mention- 
nés en  dernier  lieu , qui  ont  pour  objet  d’expliquer  l’opi- 
nion religieuse,  c’est-à-dire  de  la  convertir  en  convic- 
tions scientifiques,  et  qui  ne  peuvent  être  omis  dans  une 
Histoire  de  la  philosophie.  Pour  ce  qui  regarde  la  partie 
religieuse,  je  n’en  nierai  point  l'antiquité,  quand  même 
on  ne  pourrait  pas  l’établir  historiquement.  On  ne  peut 
rien  avancer  non  plus  avec  une  certitude  historique  sur 
la  propagation  ethnographique  de  cette  doctrine;  car  sous 
le  nom  de  persico-médique,  nous  comprenons  sans  doute 
beaucoup  de  choses  qui  devraient  être  distinguées,  s'il 
était  nécessaire  de  procéder  avec  une  rigueur  scientifique; 
et  les  hommes  auxquels  les  Grecs  ont  donné  le  nom  de 
mages,  ne  peuvent  guère  être  considérés  comme  formant 
une  corporation  qui  fit  une  (l).  Quoi  qu’il  en  soit , si  la 
doctrine  qui  est  contenue  dans  le  Zend-Avesta , c’est-à- 
dire  un  dualisme  clair , joint  à un  monothéisme  fonda- 
mental et  plus  difficile  à apercevoir,  était  réellement  la 
doctrine  des  peuples  perses  el  mèdes  au  temps  de  Darius 
et  do  Xercès,  alors  les  peintures  qu’Eschyle  et  Hérodote 
ont  faites  des  pratiques  et  des  croyances  religieuses  des 
Perses  seraient  la  preuve  la  plus  forte  du  peu  d'inclina- 
tion qu  avaient  les  Grecs  d’alors  à se  pénétrer  le  moins 
du  monde  des  doctrines  des  barbares. 

Mais,  tout  en  supposant  une  haute  antiquité  à la  partie 
religieuse  qui  est  enseignée  dans  le  Zend-Avesta,  il  ne 

(i)  Même  chose  absolument  nous  arrive  quand  nous  parlons 
de  la  doctrine  des  Brahmes. 
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s’ensuit  point  du  tout  que  les  essais  philosophiques  con- 
tenus dans  ce  livre  soient  anciens.  Car  le  Zend-Avesta  a 
été  composé  de  plusieurs  sortes  de  fraginens  de  divers 
ouvrages,  en  différens  temps,  écrits  dans  différentes  lan- 
gues, et  contenant  différentes  doctrines.  11  faut  surtout 
faire  attention  à la  différence  des  langues,  si  l'on  veut 
avoir  un  signe  extérieur  auquel  on  reconnaisse  ce  qui 
est  ancien  ou  nouveau  dans  ces  fraginens.  Or,  il  est  essen- 
tiel de  remarquer  ici  que  la  dernière  partie  du  Zend- 
Avesta  , le  Boun-Dehesch , n’est  pas  écrit  dans  l’ancienne 
langue  zcnde , mais  dans  la  langue  pehlevi.  Et  c’est  pré- 
cisément dans  cette  partie , que  se  trouve  ce  qu’il  y a de 
spéculatif  dans  le  Zend-Avesta.  Cette  spéculation  com- 
prend des  extraits,  des  explications,  même  des  interpré- 
tations forcées  des  anciennes  lois  religieuses.  Et  si  ce  n’est 
assez  pour  rendre  suspecte  l’antiquité  de  ce  livre  ou  plu- 
tôt de  cette  compilation,  ajoutons  qu'il  renferme  des  fables 
qui  ne  s’accordent  point  avec  les  anciennes  traditions , 
et  des  récits  qui  sont  postérieurs  à la  conquête  des  Perses 
par  les  Arabes  (1).  Quand  même  les  parties  spéculatives 
du  Boun-Dehesch  pourraient  être  anciennes,  il  est  néan- 
moins bien  évident  que,  comme  toutes  les  parties  du 
Zend-Avesta  qui  sont  écrites  en  pehlevi,  elles  n’ont  pu 
du  moins  être  composées  ou  travaillées  qu’après  un  grand 
changement  opéré  dans  toute  la  Perse.  Or,  nous  ne  pou- 
vons trouver  aucune  époque  ou  celte  révolution  puisse 
être  placée , avant  la  conquête  de  l’empire  des  Perses  par 
Alexandre  le  Macédonien  (2).  La  langue  et  la  littérature 

(i)  RJtode  s’explique  suffisamment  là-dessus  : les  traditions  re- 
ligieuses , et  tout  le  système  religieux  des  Buctres , des  Mèdes  et 
des  Perses , page  44  > etc. 

(a)  On  croit  que  le  pehlevi  ne  devint  la  langue  écrite  que  sous 
la  domination  des  Parthes  j le  parsi,  dans  lequel  d’autres  parties 
du  Zend-Avesta  sont  écrites,  ne  commença  à fleurir  que  sous  les 
Sassanides.  Husk , sur  /’ antiquité  et  f authenticité'  de  la  langue 
tende  et  du  Zend-Avesta,  traduit  par  le  baron  de  ilagen,  page 
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nouvelles  ne  pouvaient  se  perfectionner  que  dans  une 
régénération  populaire;  et  si  nous  supposons  que  cette 
régénération  a eu  lieu  dans  les  temps  de  la  domination  des 
Partîtes,  il  faut  observer  alors  qu’elle  n’a  pu  s'opérer 
sans  une  influence  considérable  de  la  littérature  grecque, 
puisque  le  peuple  avait  vécu  depuis  des  siècles  sous  là 
domination  grecque  et  au  milieu  d’États  grecs.  Il  est 
connu  aussi  que  les  arts  et  les  sciences  des  Grecs  étaient 
cultivés  chez  les  Parthes.  Ainsi  la  philosophie  des  Perses, 
s’il  est  permis  d’en  reconnaître  une,  ne  devrait  donc  pas 
être  considérée  comme  tout-à-fait  indépendante  de  la  phi- 
losophie grecque,  quoique  son  caractère  national  persi- 
que  ne  puisse  être  méconnu,  lorsqu’on  la  dérive  de  la 
conscience  des  principes  religieux  qui  ont  servi  de  base  à 
la  civilisation  du  peuple.  Mais  nous  n’avons  aucune  raisbn 
de  chercher  de  la  philosophie  chez  les  anciens  Perses  ( 1 J 
Les  recherches  sur  quelques  autres  peuples  de  l’Orienr. 
sont  plus  difficiles,  et  l’on  a de  la  peine  à se  mettre 
en  état  de  porter  un  jugement  définitif  sur  leur  civilisa 
tion  très  ancienne;  soit  parce  que  leur  histoire  est  trè" 
obscure,  ou  qu’elle  n’est  confirmée  que  très  rarement  * 
les  historiens  grecs  ou  romains,  soit  parce  qUr.  ieur 
rature  commence  à peine  à nous  être  accessible  le 
m’occuperai  que  des  principaux,  cVst-à-dire  des  ChT 
nois  et  des  Indiens,  puisqu’on  Me  peut  porter  de  juge- 
ment  certam  sur  d’autres  peuples  de  l’Asie  qu’avec  plus 
de  difficulté  encore,  et  qu’on  ne  peut  guère  admettre 


,4,  ^PPOse  quç  la  traduction  pehlevi  n’a  été  faite  que  sous 
le  sassamde  Ardesch.r  Babegan  , environ  u3o  ans  après  J C 
mais  c est  peu  vraisemblable.  r 1 ' ^ * 

V (0  Ü?Adé\  dlt’  P’  5,5  de  ,,ouvra&e  cité:  « Après  avoir  1„ 
1 exposé  des  o,s  et  des  usages  de  ce  peup!c,  personne  ne 

a y trouver  les  arts  ou  les  sciences  portés  à un  certain  deg*  Î 

pisS^rT  ‘Ul  PnS  qUC  Je  DC  8°is  ni  du 
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qu’ils  aient  surpassé  en  civilisation  les  deux  dont  noiys 
parlons.  v 

H est  peut-être  nécessaire  de  commencer  par  l’observa- 
tion générale  , que  si  nous  opposions  l’Orient  à l’Europe, 
nojis  ne  ferions  guère  mieux  en  principe  que  les  Grecs,  qui 
appelaient  barbare  tout  ce  qui  n’était  pas  Grec.  Nous 
pouvons  bien  supposer  aux  Orientaux  une  certaine  uni- 
formité, par  opposition  à notre  manière  d’être  et  à nos 
mœurs;  mais  nous  devons  être  sur  nos  gardes  lorsque 
nous  jugeons,  par  analogie  entre  eux,  d’un  ou  de  plu- 
sieurs peuples  de  l’Orient.  11  y a peut-être  moins  de  res- 
semblance de  peuple  à peuple  dans  l’Orient  que  dans 
l’Occident.  Qui  peut,  en  effet,  méconnaître  la  différence 
entre  les  peuples  d’origine  sémitique  et  ceux  dont  on 
pourrait  dériver  la  langue  du  zend  ou  du  sanscrit?  Les 
Chinois,  ainsi  que  les  peuples  qui  leur  sont  alliés  par  le 
sang,  se  distinguent  très  nettement  du  reste  des  familles 
nationales  de  l'Asie.  Tout  incontestable  que  cela  puisse 
être,  cependant  les  mots  exercent  sur  la  pensée  une  in- 
fluence presque  magique  ; et  dès  qu’une  fois  nous  avons 
appelé  les  peuples  de  l’Asie  du  nom  commun  d’Orientaux, 
nous  sommes  portésà  voir  entre  eux  la  plus  grande  unifor- 
mité, là  même  où  la  différence  nous  paraîtrait  saillante 
$i  nous  voulions  nous  donner  la  peine  de  la  chercher. 
Aussi  entend-on  dire  souvent  que,  comme  on  ne  trouve 
chez  les  Orientaux  , qui  nous  sont  connus  par  les  Grecs  et 
les  Romains,  aucune  science  proprement  dite  acquise 
par  un  esprit  philosophique  , l’esprit  oriental  n’est  pas  en 
général  favorable  à la  philosophie.  Mais  on  pourrait  tout 
aussi  bien  conclure  en  raisonnant  de  la  manière  suivante 
sous  un  autre  rapport  : que,  parce  que  la  poésie  dramati- 
que et  le  roman  ne  sc  sont  pas  encore  perfectionnés 
parmi  les  peuples  sémitiques  , on  ne  trouvera  rien  dans 
ce§  deux  genres  de  littérature  chez  les  Indiens  et  les  Chi- 
nois, quoiqu’il  y ait  cependant  beaucoup  de  poèmes  chez 
les  premiers  , et  beaucoup  de  romans  chez  les  seconds. 
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Nous  rechercherons  donc,  en  nous  affranchissant  de  ces 
préjugés,  ce  qu’il  peut  y avoir  de  philosophie  chez  ces  peu- 
ples. D’uncêté,  notre  but  sera  plus  facile  à atteindre  dans 
l’étude  que  nous  allons  faire  de  ces  peuples,  que  dans  celle 
des  peuples  dont  nous  venons  de  parler;  car  ici  nous  n’a- 
vons pas  seulement  des  traditions  et  quelques  fragmens, 
quelques  points  de  doctrine  à notre  disposition , mais  des 
livres  entiers  s’offrent  à notre  examen.  Cependant  nous 
avons  un  désavantage  d’un  autre  cêté;  car  la  chronologie 
de  ces  livres  renferme  de  très  grandes  difficultés,  et  même 
jusqu’à  présent,  à ce  qu’il  parait,  insurmontables  (1). 
Et  cependant  ce  point  est  précisément  un  des  plus  impor- 
tans  pour  nous,  si  nous  voulons  regarder  les  nations  sous 
un  jour  historique  universel , et  déterminer  l’influence  de 
l'une  sur  l’autre  ou  sur  l’humanité  entière. 

11  paraît  cependant  que  la  chronologie  du  peuple  chinois 
est  moins  incertaine  que  celle  des  Indiens;  car,  formant 
depuis  long-temps  une  société  régulière  et  civilisée;  sou- 
mise à une  autorité,  ce  peuple  a su  donner  de  la  suite  et 
de  l’ensemble  à ses  récits  historiques.  Nous  nous  trouvons 
dans  l’impossibilité  de  soumettre  à un  examen  critique  là 
véracité  de  leurs  anciennes  histoires:  ce  qu'il  y a de  cer- 
tain , c’est  qu’elles  tiennent  à des  fils  d’une  extrême  té- 
nuité (2).  Le  caractère  du  peuple  est  très  favorable  au 

(i)  ldelcr,  Manuel  de  chronologie  mathématique  et  tech- 
nique, t.  I,  p.  5 , dit  : « Je  me  suis  trouvé  dans  la  pénible  né- 
cessité d’exclure  de  mon  plan  les  peuples  de  l’Asie  orientale, 
les  Indiens  et  les  Chinois.  J’ai  souvent  cherché  à pénétrer  leur 
chronologie,  mais  je  n’ai  jamais  pu  y réussir.  » 

(a)  Klaproth  , dans  son  A sia  polyglotta , page  ta  , date  l’his- 
toire certaine  de  la  Chine  de  782  ans  avant  J. -C.  L’Anglais  Davis 
au  contraire  ( Alemoir  concerning  the  Chincse  dans  les  Trans- 
act.  of  the  royal  Asiatic  society,  t.  I)  considère  toute  l’his- 
toire ancienne  de  la  Chine, jusqu’au  deuxième  siècle  avant  J.-C., 
comme  fabuleuse.  Les  ébauches  grossières  de  leur  histoire  an- 
cienne me  paraissent  à la  vérité  mériter  créance , mais  il  ne  me 


Digitized  by  Google 


uvnF.  ir.  r.H.vriTiiF.  i. 


.12 

perfectionnement  dans  les  arts  mécaniques,  mais  il  ne 
semble  jamais  s’étrc  porté  vers  les  recherches  scientifi- 
ques (1).  Je  ne  parlerais  pas  du  tout  des  lignes  entières 
et  des  lignes  brisées  de  Fou-chi,  dans  lesquelles  les  Chi- 
nois des  temps  modernes  ont  cherché  une  profonde  sa- 
gesse, si  quelquefois  on  n’avait  pas  aussi  pensé  parmi 
nous  y trouver  de  la  philosophie;  mais  il  est  sûr  que  ces 
objets  de  superstition  pour  les  Chinois,  dontl’origine  re- 
monte aux  temps  mythiques,  ne  peuvent  servir  mainte- 
nant qu’à  des  jeux  d'esprit.  Quant  aux  écrits  attribués  à 
Confucius  (Kong-fou-tseu),  et  qui  sont  pour  ses  compatrio- 
tes comme  les  sources  de  la  sagesse,  on  peut  remarquer  que 
les  Chinois  réputent  quelquefois  sagesse  tout  autre  chose 
que  ce  que  nous  regardons  comme  philosophie  ; car  ces 
règles  de  conduite  et  ces  sentences  morales  répétées  jus- 
qu'à satiété,  qu’on  rencontre  dans  les  écrits  de  ce  sage; 
ces  formes  de  pratiques  extérieures  qui  s’y  trouvent  pres- 
crites, et  tout  cela  sans  le  moindre  ensemble,  ne  méri- 
tent de  nous  qu'un  sourire  sur  le  sérieux  plein  de  raideur 
qui  voudrait  faire  passer  ces  maximes  pour  quelque  chose 
d'important.  Il  faut  en  dire  autant  des  écrits  de  Mencius 
( Meng-tseu  ) , commentateur  des  ouvrages  de  Confucius. 
Les  œuvres  de  lM.o-tseu , sage  Chinois,  qui  doit  avoir  existé 
avant  Confucius,  environ  600  ans  avant  notre  ère,  sont 
supérieurs  sous  le  point  de  vue  spéculatif.  Toute  son  his- 
toire est  néanmoins  remplie  de  fables  inadmissibles , 
comme  l’histoire  de  Confucius  n’est  qu'un  roman  vrai- 
semblable. Les  sentences  de  Lao-tseu , qu’on  voudrait, 

semble  pas  que  leurs  historiens  aient  rien  entcudu  jusqu’ici  à 
peindre  la  vie  intérieure  du  peuple.  Leur  histoire  consiste  dans 
des  traités  politiques,  qui  cachent  le  caractère  de  la  nation 
sous  des  formules  générales. 

(i)  Davis , p.  il,  après  avoir  parle  de  la  grande  apti- 
tude des  Chinois  aux  travaux  manuels,  dit  : Of  science , 
however,  tliejr  are  and  appcar  always  lo  hâve  leen  cntircly 
destitute. 
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bien  expliquer,  ce  qu’on  ne  peut  faire  avec  certitude, 
parce  que  nous  n’avons  aucun  ternie  de  comparaison,  sont 
encore  plus  obscures.  Du  reste,  elles  sont  très  décousues 
dans  leur  ensemble;  à peine  y trouve-t-on  trace  de  suite 
-scientifique  dans  les  pensées,  ce  qui  fait  qu’elles  ressem- 
blent plutôt  à des  élans  désordonnés  de  sentiment,  qu’à 
un  développement  régulier  d'idées  scientifiques.  Et 
puis,  ce  qui  prouve  encore  qu’elles  ne  sont  point  des  ré- 
sultats obtenus  par  la  méthode  progressive  de  la  science, 
c’est  qu’aucun  développement  scientifique  ne  s’y  rattache 
parmi  les  Chinois.  Nous  sommes  donc  portés  à douter  de 
l’existence  d’une  doctrine  philosophique  chez  les  anciens 
Chinois  (1). 


CHAPITRE  II. 

DE  LA  PHILOSOPHIE  INDIENNE.  PARTIE  ANTE-HISTORlylJÇ. 

Il  ne  nous  sera  pas  aussi  facile  de  savoir  ce  que  nous  de- 
vons penser  de  tout  ce  qu’on  a dit  de  la  philosophie  des 
Indiens ,-  il  est  au  contraire  indispensable  à notre  objet 
d’entrer  dans  un  examen  détaillé:  nous  regrettons  seule- 
ment de  ne  pouvoir  donner  à cette  recherche  toute 
la  perfection  que  l’importance  des  matières  exigerait.  Mais 
la  difficulté  de  remonter  aux  sources,  et  le  but  assez  cir- 
conscrit de  notre  ouvrage , nous  serviront  d’excuse. 


(i)  Je  renvoie  celui  qui  voudra  acquérir  une  prompte  con- 
viction là-dessus,  à l’ouvrage  de  IFindischmann,  part.  I,  sect.  i : 
La  philosophie  dans  le  développement  de  C histoire  du  monde,  ou- 
vrage qui  comprend  à peu  près  tous  les  matériaux  relatifs  à notre 
objet.  Son  but  est  diffèrent  de  celui  de  notre  ouvrage;  c’est 
pourquoi  Windischmann  a traité  très  au  long  ce  qu’il  appelle 
la  philosophie  chinoise.  11  compte  beaucoup  trop  sur  la  certitude 
de  l’histoire  chinoise:  aussi  voit-il  l’antiquité  chinoise  dans  une 
lumière  ravissante,  quoique  faible. 
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La  simplicité  de  l’histoire  des  Chinois  nous  a permis  d’y 
jeter  un  coup  d’œil  facile.  Les  Indiens  au  contraire,  qui , 
à ce  qu’il  parait,  u'ont  jamais  formé  un  peuple,  un  Etat, 
laissent  voir  aussi  dans  ceux  de  leurs  récits  qui  ont  quel- 
que apparence  d’histoire , peu  d’ensemble  et  presque  pas 
d’accord.  D’après  les  témoignages  des  hommes  les  plus 
versés  dans  leur  littérature,  ils  n’ont  pas  d'histoire;  on 
désespère  même  de  pouvoir  jeter , à l’aide  des  monumens 
et  par  d'autres  secours  de  cette  nature,  quelque  jour  sur 
les  causes  politiques  de  leur  développement  (1).  Quand 
donc  on  pense  que  les  premiers  documens  qui  nous  sont 
parvenus  par  voie  étrangère  sur  l’état  de  l’Inde  sont  pos- 
térieurs à l’expédition  d’AIexandre-le-Grand , et  qu’ils 
sont  même  en  fort  petit  nombre;  que  les  inscriptions  en 
langue  sanscrite  et  en  d'autres  dialectes  analogues  ne  re- 
montent pas  à une  haute  antiquité  (2);  que  presque  tous 
les  aperçus  chronologiques  des  Indiens  sont  de  la  plus 
grande  incertitude,  et  que  leurs  documens  sur  les  ou- 
vrages d’art  et  sur  la  littérature , qu’ils  soient  anciens  ou 
modernes,  portent  un  caractère  fabuleux,  on  s’étonne 
alors  de  la  confiance  avec  laquelle  un  grand  nombre  d’é- 
crivains cherchent,  sans  examen  suffisant,  à faire  remonter 
les  écrits  indiens  à la  plus  haute  antiquité. 

On  allègue , en  faveur  de  l’antiquité  de  la  civilisation 
indienne,  quelques  raisons,  telles  que  les  suivantes  : l’éton- 
nante grandeur  des  édifices,  qui  semblent  ne  le  céder  en 


(i)  Jones,  dans  les  Asiatical  rescarches , I,  p.  4^0,  édit, 
de  Londres  ; //.-  T.  Colebrooke , il.  IX,  p.  3<j8.  Pour  avoir  une 
idée  de  l’esprit  peu  historique  des  Hindous,  voyez  ce  que  IVil- 
Jord  raconte  d’un  chroniqueur,  ib.  IX,  p.  1 33  , et  de  iafnauièrc 
dont  les  Hindous  dépeignent  les  Anglais,  ib.  p.  i34- 

(a)  Une  inscription,  qui  prétend  à une  haute  antiquité , est 
justement  réputée  fausse  par  les  connaisseurs.  Asiatic  resear- 
bhes , IX , p.  446.  L’inscription  la  plus  ancienne  qui  ait  été  dé- 
chiffrée, semble  avoir  été  composée  peu  avant  ou  peu  après  la 
naissance  de  J.-Ç.  As.  res. , I,  p.  ia3,  etc.  ; IX,  p.  444* 
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rien  pour  l'antiquité  aux  ouvrages  égyptiens,  particuliè- 
renient  les  temples  souterrains;  quelques  aperçus  astro- 
nomiques dans  les  écrits  indiens;  une  langue  et  des  ma- 
nières de  penser  antiques;  ainsi  que  les  preuves  que  l’on 
croit  avoir  qu'une  grande  partie  du  globe  doit  sa  civilisa- 
tion aux  Indiens.  De  toutes  ces  preuves,  je  n’en  trouve 
qu’une  qui  me  semble  pouvoir  servir  immédiatement  à la 
détermination  chronologique.  En  effet , si  les  aperçus  as- 
tronomiques, dont  on  a voulu  conclure  la  haute  anti- 
quité de  quelques  écrits  des  Indiens,  étaient  rigoureuse- 
ment suffisans,  et  si  l'on  pouvait  démontrerqu’ilsue  sont 
dus  ni  à l’erreur  ni  à l’imposture  , on  pourrait  sans  doute 
en  induire  avec  sécurité  le  résultat  qu'on  voulait  en  tirer. 
Mais  autant  de  semblables  calculs  astronomiques  sont  utiles 
pour  la  chronologie,  lorsqu’ils  sont  fondés  sur  des  obser- 
vations exactes  et  faites  d’une  manière  suivie,  autant  ils 
semblent  peu  utiles  lorsqu'ils  se  réduisent  à quelques 
aperçus  sans  précision  ; et  tel  est  le  caractère  que  nous 
devons  supposer  aux  écrits  astronomiques  les  plus  anciens 
des  Hindous  (1). 

Je  crois  que  les  autres  argumens  à l’appui  de  l'antiquité 
de  la  civilisation  indienne  sont  sans  force  aucune.  La  rai- 
son pour  laquelle  on  a voulu  faire  découler  de  l'Inde  la 
civilisation  de  presque  tous  les  peuples  de  l’Asie , de  l’A- 
frique et  de  l'Europe , a sa  source  dans  l’opinion  très  ac- 
créditée maintenant,  mais  fausse  cependant,  qui  s’efforce 
de  substituer  un  ordre  externe  à l’ordre  interne  dans  l’his- 
toire de  l'humanité.  Si  dans  l'Inde,  en  Egypte,  en  l’hé- 
nicie,  en  Chine  et  en  Grèce,  nous  trouvons  les  memes  vues 
et  les  mêmes  erreurs,  ce  n’est  pas  une  preuve  que  l’an  de 
ces  peuples  les  tienne  de  l’autre  par  la  tradition;  pas  plus 
que  les  mêmes  vertus  et  les  mêmes  vices  chez  difiérens 


(t)  Colebroohe , en  plaçant,  par  des  raisons  astronomiques, 
la  compilation  des  Védas  au  quatorzième  siècle  avant  J.-C.,  ap- 
pelle cette  conjecture  hasardée.  As.  tes. , Vil , p.  48j. 
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peuples  ne  sont  une  preuve  des  rapports  historiques  de 
ces  peuples  entre  eux.  Les  élémens  de  la  pensée  humaine 
sont  partout  les  mêmes,  et  l’unité  interne  de  l’espèce  hu- 
maine lie  plus  étroitement  les  peuples  entre  eux  que  leur 
voisinage  et  tous  les  autres  rapports  extérieurs.  On  ne 
peut  présumer  un  rapport  historique  entre  plusieurs  peu- 
ples, d’après  la  similitude  des  opinions,  des  croyances, 
que  lorsqu’il  ne  s’agit  pas  seulement  de  quelques  élémens 
de  la  pensée  ou  de  leur  union  naturelle  et  simple  , mais 
lorsqu’on  rencontre  des  séries  entières  de  ces  liaisons  de 
pensées  et  d’idées,  et  toujours  dans  un  ordre  arbitraire. 
Mais  alors  encore  on  ne  pourrait  pas  raisonner  de  la  ma- 
nière suivante  : on  trouve  chez  les  Indiens  telle  chose , 
chez  les  Grecs  la  même  chose,  donc  les  Grecs  tiennent 
cela  des  Indiens;  car  le  contraire  pourrait  logiquement 
être  tout  aussi  possible.  Pour  qu’un  semblable  argument 
pùt  avoir  quelque  vraisemblance,  il  faudrait  d’abord  faire 
voir  que,  chez  l’un  de  ces  peuples,  la  série  arbitraire  des 
développeraens  successifs  s’est  produite  conformément  à 
la  marche  de  ce  peuple  dans  la  civilisation,  mais  qu'il  n’en 
est  pas  ainsi  chez  l’autre;  et  alors  seulement  on  pourrait 
conclure  que  le  premier  de  ces  peuples  a transmis  à l’autre 
ce  qu’il  avait  trouvé  de  lui-même.  On  n’a  pas  encore  tenté 
une  pareille  preuve,  etaussi  long-temps  que  nous  ne  pour- 
rons pas  faire  connaître  autrement  la  marche  de  la  civi- 
lisation indienne,  nous  n’en  pourrons  absolument  rien 
conclure.  Du  reste,  les  différences  qui  séparent  les  Indiens 
des  autres  peuples  sont  plus  nombreuses  et  plus  essen- 
tielles que  les  ressemblances  ; et  quand  même  il  y aurait 
en  effet  certaines  ressemblances  décisives,  cependant  il  ne 
pourrait  être  question  d’une  tradition  sûre,  qu'autantque 
la  question  préalable  de  la  priorité  de  la  civilisation  de 
l’un  ou  de  l’autre  peuple  aurait  été  décidée  par  d'autres 
raisons.  Autrefois  on  était  porté  à dériver  la  civilisation 
indienne  de  la  civilisation  égyptienne  ; maintenant  c’est 
le  contraire.  Je  trouve  ces  deux  opinions  également  dé* 
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pourvues  de  raisons  suffisantes , puisque  la  civilisation 
de  ces  deux  peuples,  aussi  loin  du  moins  qu’on  peut  la 
suivre,  laisse  apercevoir  beaucoup  plus  de  différences 
essentielles  que  de  ressemblances. 

La  grandeur  et  roriginalité  de  l’architecture  indienne 
ne  décident  rien  sur  son  antiquité  : l'originalité  prouve 
seulement  que  les  Indiens  vivaient  dans  d'autres  rapports 
que  nous;  et  l'on  ne  peut  tirer  d'autre  induction  de  la 
grandeur,  si  ce  n’est  qu’à  une  certaine  époque , il  y avait 
chez  leslndiens  une  grande  dépense  de  forces  pour  rendre 
leurs  communes  croyances  par  de  grands  ouvrages.  Car  il 
peut  y avoir  unegrandc  architecture  à toutes  les  époques 
où  l'activité  d’un  peuple  trouve  un  centre  de  vie  com- 
mun (1). 

On  a de  plus  attaché  une  très  grande  importance  au 
caractère  de  perfection  de  la  langue  sanscrite  , et  l’on  a 
voulu  en  tirer  une  preuve  de  l’antiquité  de  la  civilisa- 
tion indienne.  Je  n'en  vois  pas  encore  la  possibilité, 
par  la  raison  que  l’état  de  plus  ou  de  moins  grande 
perfection  d’une  langue  déterminée,  ne  semble  jamais 
rien  décider  sur  sa  plus  ou  moins  grande  ancienneté,  que 
par  rapporta  un  autre  perfectionnement  de  la  même  lan- 
gue. Nous  savons  que  plus  une  langue  subit  de  variations 
par  suite  des  révolutions  extérieures  ou  intérieures  du 
peuple  qui  la  parle , plus  elle  perd  de  la  diversité  et  de  la 
déterminabilité  de  ses  formes;  et  que,  par  conséquent,  la 
langue  qui  a le  moins  éprouvé  de  ces  sortes  de  changemens 
doit  surpasser  toutes  les  autres  en  richesse  déformés.  Telle 
apparaît  la  langue  sanscrite  aux  connaisseurs,  d’après  leurs 

(i)  Les  grauds  colosses  des  Dschainas  , qui  ne  sont  pas  très 
anciens  , prouvent  que,  dans  des  temps  plus  rapprochés  de  nous , 
les  Indiens  n’avaient  pas  encore  perdu  le  goût  pour  les  grands 
monumens.  Voyez  As.  res.,  IX,  p.  aâG,  269.  La  muraille  de 
la  Chine  est  un  des  plus  grands  monumens  qui  aient  jamais 
existé,  et  cependant  l’époque  de  sa  construction  ne  remonte 
pas  au-delà  de  200  ans  cuviron  avant  J.-C. 


Digitized  by  Google 


LIVRE  II.  CHAPITRE  II. 


58 

recherches.  Mais  on  ne  peut  pas  en  conclure  l’antiquité  des 
ouvrages  composés  en  cette  langue,  mais  seulement  le 
long  temps  pendant  lequel  le  peuple  indien  est  resté  dans 
le  même  état , sans  grands  changemcns  dans  les  rapports 
de  la  vie.  On  ne  peut  pas  même  en  conclure  l’antiquité 
de  la  langue , car  personne  ne  peut  savoir,  par  la  langue 
meme,  si  certainement  elle  a subi  des  révolutions,  jus- 
qu’à l’époque  où  elle  est  devenue  langue  écrite  ; ni  com- 
bien de  temps  a duré,  dans  cette  hypothèse,  la  période  de 
son  précédent  développement.  Nous  savons  que  les  écrits 
composés  en  sanscrit  ne  doivent  pas  être  nécessairement 
anciens,  parce  qu’il  est  sùr  qu’il  n’y  a pas  très  long-temps 
que  cette  langue  était  encore  langueccrile.  A.  supposer  donc 
que  l'on  puisse  distinguer  dans  la  formation  de  la  langue 
sanscrite  différentes  périodes,  on  sera  sans  doute  autorisé 
à distinguer  des  ouvrages  écrits  en  cette  langue  comme 
plus  anciens  relativement;  mais  si  nous  n’avons  pas  d’au- 
tres moyens  historiques  de  déterminer  l’époque  d’un  pre- 
mier degré  de  perfectionnement  de  la  langue,  et  le  temps 
où , d’après  l’histoire  du  peuple,  on  peut  raisonnablement 
en  placer  un  second , nous  ne  sommes  toujours  pas  plus 
avancés  dans  la  chronologie  approximative.  La  comparai- 
son d’une  langue  avec  une  autre  est  également  inutile  pour 
atteindre  ce  but.  En  supposant  que  le  sanscrit,  le  zend, 
le  grec  et  l’allemand  se  rapportent  à une  mère-langue,  en 
accordant  même  sanspreuves  quele  sanscritsoit  cette  mère- 
langue,  etque  toutes  les  autres  en  soient  les  filles,  il  nesuit 
pasencore  de  là  que  l’un  des  écrits  qui  nous  ont  été  conser- 
vés dans  la  langue  sanscrite  soit  plus  ancien  qu’Homère  et 
Sophocle;  car  la  mère  peut  vivre  plus  long-temps  que  les 
filles  et  prendre  plus  tard  qu’elles  le  caractère  scientifique 
ou  littéraire.  11  ne  serait  peut-être  pas  impossible  de  faire 
voir  que  la  langue  grecque  a éprouvé  beaucoup  plus  de 
révolutions  (beaucoup  plus  de  périodes  de  déveh  ppemen i, 
avant  d’avoir  aLteiut  la  perfection  que  nous  lui  trouvons 
au  temps  de  Sophocle;  que  n'en  a éprouvé  la  langue  in- 
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dienne  jusqu’à  Kalidasa;  ce  qui  ne  veut  pas  dire  du  tout 
que  Sophocle  ait  vécu  plus  tard  que  Kalidasa.  On  ne  peut 
donc  pas  absolument  déterminer  par  la  langue  seule 
quelle  peut  avoir  clé  la  durée  d’une  période  de  la  forma- 
tion d’une  langue,  en  connùt-on  meme  les  phases  parti- 
culières. 

Il  y a incontestablement  un  grand  espace  de  temps 
entre  la  langue  d’Homère  et  la  langue  de  Sophocle  : mais 
nous  ne  pouvons  l’apprécier  que  très  imparfaitement,  et 
nous  en  saurions  encore  moins,  si  nous  ne  pouvions  le  faire 
qu’en  nous  en  rapportant , dans  nos  supputations  chro- 
nologiques, aux  différences  de  langage. 

11  s’agit  enfin  de  considérer  l'antiquité  du  caractère  de 
la  pensée  indienne.  Mais  on  peut  dire  à ce  sujet  ce  que 
nous  avons  dit  de  l’antiquité  de  la  langue:  ce  caractère 
ne  prouve  rien  par  lui-même  ; il  n’a  force  de  preuve  qu’au- 
tant  qu’il  peut  être  rapporté  à d’autres  faits  établis  par 
l’histoire  ; c’est  ce  qu’il  ne  faut  pas  méconnaître.  On  ne 
peut  contester  en  effet  qu’il  y a dû  avoir  dans  l'espèce 
humaine,  au  commencement  de  son  développement, une 
certaine  manière  de  penser  enfantine , tant  que  l'huma- 
nité n’eut  pas  atteint  le  degré  de  perfectionnement  que 
nous  lui  reconnaissons  dans  les  temps  historiques.  On 
peut  appeler  antique  cette  manière  enfantine  de  penser. 
Mais  un  peuple  peut  rester  long-temps  à ce  degré  du  déve- 
loppement intellectuel;  il  peut  ne  faire  qu’y  arriver,  quand 
d’aulres  peuples  en  sont  depuis  long-temps  sortis.  Le  ca- 
ractère de  la  pensée  chez  un  peuple  ne  décide  donc  rien 
sur  son  ancienneté.  11  serait  peut-être  nécessaire  de  sus- 
pendre plus  long-temps  son  jugement  sur  la  question  qui 
nous  occupe,  en  attendant  de  nouveaux  renseignemens , 
si  le  caractère  de  tous  les  écrits  indiens , tels  que  nous  les 
connaissons  par  la  traduction,  ne  nous  en  dispensait  pas  ; 
Car  il  n’y  a qu’un  homme  aveuglé  par  les  préjugés  qui 
puisse  ne  pas  reconnaître  que  les  écrits  des  Hindous,  mémo 
les  plus  anciens,  ne  portent  pas  le  caractère  de  l’enfance. 
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Nous  ferons  encore  plusieurs  remarques  à ce  sujet  par  la 
suite. 

Toutes  ces  raisons  sont  donc  insuffisantes  pour  former 
une  preuve.  Mais  nous  n'affirmerons  pas  pour  cela  l'ex- 
trême oppose,  c’est-à-dire  que  la  civilisation  indienne 
soit  plus  récente  que  celle  de  la  plupart  des  peuples  de 
l’Asie,  laquelle  est  évidemment  plus  ancienne  que  la  civi- 
lisation européenne.  Nous  sommes  même  porté  à croire 
que  les  commencemens  de  la  civilisation  indienne  peuvent 
bien  remonter  aussi  haut  que  ceux  de  la  civilisation  de» 
Bactreset  des  Chinois;  mais  ce  n’est  là  qu'une  opinion  r 
parce  que,  dans  letat  actuel  des  connaissances, nous  répu- 
tons  impossible  de  trouver  là-dessus  une  décision  h istorique. 
Mais  nous  sommes  conduit  à cette  supposition  par  la  con- 
jecture, reconnue  vraisemblable  d’après  une  foule  de  tra- 
ditions, que  la  Haute-Asie  a été  un  des  berceaux  de  l’huma- 
nité, d’où  la  civilisation  s’est  répandue  dans  les  plaines(l). 
Mais  qu'est-ce  qui  nous  mettra  d’accord  à ce  sujet,  si  nous 
ne  pouvons  déterminer  ni  le  caractère  ni  le  degré  de  cette 
civilisation  ancienne  et  première?  Les  Grecs  ne  nous  ont 
presque  rien  appris  sur  les  Indiens  ; car,  outre  qu’ils  11e 
les  ont  connus  que  tard,  ils  n’ont  eu  que  quelques  notions 
sur  leur  vie  extérieure,  sur  leurs  opinions,  qu’ils  ont  même 
présentées  sous  des  formes  grecques , nous  transmettant 
des  noms  sur  l’exactitude  desquels  on  ne  peut  pas  trop 
compter  du  reste,  et  donnant  pleine  carrière  à l’imagi- 
nation seule,  pour  en  répandre  avec  profusion  les  cou- 
leurs et  les  ombres.  Les  Grecs  ont  fait  la  même  chose  pour 
les  Perses.  Si  nous  ne  pouvions  pas  tirer  du  Zend-Avesta 
quelques  éclaircissemens  sur  le  caractère  de  leur  pensée, 
nous  ne  saurions  rien  de  leur  vie  intérieure,  quoique  les 
Grecs  aient  eu  avec  ce  peuple  de  nombreux  rapports  d’ami- 


(i)  Voy.  passim  la  Géographie  de  K.  Riiter.  L’opinion  qui 
place  dans  le  Caucase  indien  l’origine  des  peuples  sémitiques  ne 
me  semble  pas  aussi  sûre. 
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tié  et  d'inimitié.  C’est  donc  aussi  dans  la  propre  littéra- 
ture indienne  que  nous  devrons  rechercher  le  caractère 
de  la  pensée  de  ce  peuple. 

Mais,  puisque  nous  en  sommes  arrivés  là,  n’oublions  pas 
combien  est  obscur  et  incertain  tout  ce  qui  regarde  la 
question  qui  nous  occupe.  Nous  ne  pouvons  mieux  com- 
parer l’état  actuel  des  études  faites  sur  l'Inde , qu’à  la  ma- 
nière donton  cultivait  la  littérature  grecque  au  quinzième 
et  au  seizième  siècle.  H n’v  a pas  encore  cinquante  ans  que 
nous  connaissons  la  langue  primitive  de  l’Inde;  combien 
ne  doit-il  pas  être  difficile  d’exercer  une  critique  circons- 
pecte dâns  les  recherches  sur  la  littérature  decette  langue? 
Or,  comme  dans  le  principe  des  études  grecques,  l’authen- 
tique etl’inauthentique  étaient  reçus  avec  une  égale  con- 
fiance, et  comme  on  n’apprit  que  plus  tard  à distinguer 
le  nouveau  de  l’ancien  , de  même  on  pourrait  bien  ne  pas 
savoir  encore  appliquer  avec  mesure  et  finesse  la  critique 
la  plus  élevée  aux  ouvrages  indiens.  A joutonsqu’un  champ 
d’érudition,  resté  inculte  jusqu’ici,  ne  peut  être  défriché, 
comme  il  mérite  de  l'être,  sans  qu’un  certain  enthousiasme, 

unecertaine  prédilection,  voisine  de  la  partialité,  ne  se  mêle 

aux  premiers  travaux.  On  croit  ennoblir  l'objet  de  ses 
études  en  lui  assignant  la  plus  haute  antiquité;  on  voit 
tout  à travers  la  lumière  de  la  vénération  ; pourrait-on 
n’avoir  pas  confiance  en  des  témoins  qui  inspirent  un  si 
grand  respect?  De  tels  préjugés  accompagneront  naturel- 
lement une  étude  passionnée.  A peine  nous  sommes-nous 
affranchis,  et  pas  même  radicalement,  de  la  superstition 
dont  nous  étions  autrefois  imbus  pour  les  traditions  grec- 
ques et  romaines.  A la  vérité,  les  traditions  indiennes  sont 
telles  qu’un  grand  nombre  portent  l'empreinte  delà  faus- 
seté , ou  du  moins  de  l’incertitude  : aussi  sommes-nous 
plus  portés  au  doute  qu’on  ne  letait  au  quinzième  et  au 
seizième  siècle;  mais  cependant  la  prévention  est  encore 
trop  puissante,  et  s’accommode  des  traditions  par  la  seule 
raison  qu'elles  n’ofïrent  par  elles-mêmes  aucune  raison  de 
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douter,  quand,  au  contraire,  on  nedevrait  les  croire  qu'au- 
tant  qu’il  y aurait  des  raisons  qui  en  établiraient  la  vérité. 
Si  quelquefois  aussi  l’on  entend  des  voix  qui  osent  nier 
toute  l’antiquité  indienne  ou  la  révoquer  en  doute  , c’est 
qu’elles  cèdent  à leur  antipathie,  comme  d’autres  à leur 
sympathie  : mais  il  ne  leur  est  pas  donné  non  plus  de  se 
livrer  à des  recherches  calmes  et  impartiales.  Peut-être 
y a-t-il  quelque  danger  à se  porter  médiateur  et  à procla- 
mer un  résultat  moyen  entre  ces  deux  préventions  ex- 
trêmes; mais  nous  devons  le  courir , car  notre  objet  nous 
en  fait  un  devoir. 

On  compte  ordinairement  trois  périodes  dans  la  litté- 
rature indienne  : la  période  des  Védas , les  livres  sacrés 
des  Brahmanes;  celle  des  grands  poèmes,  qui  sont  appe- 
lés Itihasas;  et  celle  du  perfectionnement  de  la  poésie  à la 
cour  de  Raja  Wikramaditja.  Mais  il  n’est  question  dans 
tout  cela  que  des  périodes  de  l’ancienne  littérature  in- 
dienne avant  la  naissance  de  J.-C.  Nous  devons  en  recon- 
naître une  quatrième  après  la  naissance  de  J.-C. , que  nous 
appellerons  la  période  des  commentaires,  parce  que,  à 
cette  époque,  les  lettres  eurent  presque  exclusivement  pour 
objet  de  commenter  les  Védas  et  d'autres  écrits  anciens.  Il 
est  vraisemblable  que  la  plupart  des  écrits  conservés  jus- 
qu’ici sont  des  deux  dernières  époques;  aussi  le  temps  de 
ces  deux  périodes  seul  peut-il  se  déterminer  avec  quelque 
Vraisemblance,  tandis  que  les  deux  premières  sont  tout- 
h-fait  sur  les  confins  des  temps  mythiques  et  des  temps  his- 
toriques. Il  en  est  ici  à peu  près  comme  de  la  composi- 
tion des  livres  de  Moïse  ou  des  poésies  d’IIomcre,  dont 
il  nous  semble  téméraire  de  vouloir  déterminer  l’époque. 
11  est  cependant  certain,  par  des  citations  nombreuses  et 
dignes  de  foi  dans  les  écrits  postérieurs,  que  ces  périodes 
se  sont  succédé  dans  l’ordre  précité. 

Ces  quatre  périodes  doivent  donc  nous  occuper,  si 
nous  voulons  considérer  la  littérature  indienne  par  rap- 
port à la  philosophie  du  même  pays  : non  pas  que  nous 
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soyons  persuadés  que  les  Hindous  aient  philosophé  dans 
toutes  ces  périodes,  mais  parce  que  la  tradition  place 
dans  toutes  des  écrits  ou  des  expressions  qui  ont  un  ca- 
ractère philosophique.  Il  s’agit  donc  de  savoir  comment' 
les  choses  se  sont  passées. 

Il  faut  d’abord  observer  en  général  qu’il  n’y  a , dans 
aucune  littérature , un  aussi  grand  nombre  d’ouvrages 
que  l’on  fasse  remonter  faussement  à une  haute  antiquité, 
que  dans  la  littérature  indienne;  ce  qui  doit  être  attri- 
bué particulièrement  à l'ignorance  et  même  au  mépris 
de  l’histoire  , qui , comme  on  l’a  déjà  dit,  régnent  chez 
les  Indiens.  L’imposture  y est  aussi  pour  quelque  chose. 
Il  n’est  pas  rare  de  trouver  des  altérations  et  des  inter- 
polations , même  dans  les  ouvrages  dont  la  haute  anti- 
quité pourrait  être  reconnue.  Déjà  la  forme  décousue  de 
ces  ouvrages  provoque  justement  le  soupçon,  ainsi  que 
le  remarqué  un  savant  sanscretan  (1);  les  savans  indiens 
confessent  eux-mêmes  qu’aucun  livre  n’est  à l’abri  des 
changemens  et  des  intercalations , tant  qu’on  n’en  a pas 
un  commentaire  suivi  (2).  Or  si  les  commentaires  n’ont 
généralement  paru  que  dans  la  quatrième  période  de  la 
littérature  indienne,  ainsi  qu’on  l’a  dit  précédemment,  on 
n’est  pas  trop  sûr  en  général  que  les  livres  indiens  n’aient 
point  été  altérés. 

Examinons-en  quelques  uns.  Pour  ce  qui  regarde  les 
livres  sacrés  des  Indiens,  les  Védas,  on  les  croit  de  la 
plus  haute  antiquité,  et  ils  sont  certainement  plus  anciens 
que  tout  le  reste  de  la  littérature  des  Hindous,  puisqu’il 
serait  difficile  de  trouver  un  seul  ouvrage  indien  qui  n’en 
fit  pas  mention.  Nous  ne  pouvons  pas  décider  s’ils  ont 

(i)  G ni  IL  de  Humboldt , sur  les  épisodes  du  Malia-Bharata  , 
connus  sous  le  nom  de  Bhagavad-Gita,  Berlin,  i8af>,  p.  5i,  dit: 
« Il  serait  vraiment  étonnant  que  ce  poème  fût  encore  au- 
jourd’hui tout  entier  tel  qu’il  est  sorti  des  mains  de  son  auteur 
primitif,  s 

(a)  Colebrooke  , As.  res. , VIII , p.  480. 
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çté  composés  ou  compilés  quatorze  ou  seize  cents  ans  avant 
J.-C.  (1),  parce  qu’on  n'a  pas  encore  trouvé  de  chrono- 
logie vraisemblable  pour  cette  époque.  Les  Védas  sont  de 
différons  auteurs.  Ils  se  composent  en  partie  de  prières, 
en  partie  de  préceptes  religieux,  en  partie  de  dogmes 
ihéologiques  , qui  n’ont  pas  la  moindre  liaison  entre  eux. 
Ils  ont  été  rassemblés  par  Dwapajana,  qui  est  connu  sous 
le  nom  de  V jasa,  c’est-à-dire  collecteur  ou  compilateur, 
personnage  absolument  mythique,  auquel  on  attribue 
une  quantité  innombrable  d'ouvrages.  Mais  il  est  à re- 
marquer qu'il  n’y  a peut-être  pas,  dans  les  Indes  mêmes, 
une  seule  collection  complète  des  Védas,  du  moins  aucun 
Européen  n’en  a possédé  une  pareille  (2).  Une  chose  plus 
remarquable  encore,  c’est  que  la  disposition  de  ces  livres 
par  les  Hindous  contribue  elle-même  à rendre  difficile, 
sinon  impossible,  de  compléter  cette  compilation.  En  ef- 
fet, les  Védas  sont  divisés  en  quatre  parties,  qui  ont  cha- 
cune plusieurs  subdivisions.  Or  déjà  Vjasa  passe  pour 
avoir  enseigné  ces  quatre  parties,  non  pas  toutes  ensem- 
ble, à chacun  de  ses  disciples,  mais  une  partie  à l'un,  une 
partie  à l’autre.  Et  comme  ses  successeurs  auraient  fait  de 
même,  il  suit  que  tous  les  Védas  ne  se  sont  jamais  trouvés 
en  entier  dans  une  même  main  (3).  Mais  outre  la  tradition 
défigurée  des  Védas,  dont  nous  avons  déjà  parlé  , et  plu- 

(i)  La  première  supposition  est  de  Colebrooke , As.  res., 
VII,  p.  qui  a cependant  renoncé  tacitement  à sa  conjec- 
ture. As.  res.,  VIII,  p.  489.  La  seconde  supposition  est  de 
Jones , préf.  aux  Institutions  de  Manou  , p.  xv  de  la  trad.  alle- 
mande; elle  est  fondée  sur  une  tradition  et  sur  un  calcul  très 
incertain. 

(a)  Policr  prétend  à la  vérité  en  avoir  apporté  une  à Paris  ; 
mais  il  est  fort  douteux  qu’elle  soit  complète. 

(3)  Des  arrangemens  postérieurs  semblent  être  sortis  des 
premières.  As.  res. , VIH  , p.  38 1 , tiot.  Ou  bien  l’organisation 
actuelle  est-elle  récente,  ainsi  que  la  tradition  à laquelle  elle 
»crt  de  fondement  ? 
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sieurs  révélations,  il  y a aussi  des  formes  nouvelles  don- 
nées à chaque  partie  ; en  sorte  qu'il  y a même  deux  textes 
très  différens  de  toute  une  partie  du  Jagou*-Véda  : la 
diversité  des  Védas  passe  pour  avoir  été  si  grande  enfin, 
qu’il  y a 1 100  écoles  différentes,  dont  chacune  veut  avoir 
pour  son  usage  des  Védas  ou  des  préceptes  particuliers  (1). 
On  peut  remarquer  aussi  que  c'est  une  règle  chez  les 
Hindous,  de  ne  pas  relier  les  Védas  en  un  seul  volume, 
mais  de  ne  les  conserver  qu’en  feuilles  détachées  seule- 
ment (2).  Chacun  voit  combien  il  est  facile  alors  d’ajouter 
toujours  à un  semblable  recueil.  Colebrooke , qui  nous  a 
fourni  les  meilleurs  rcnseignemens  sur  les  Védas,  rap- 
porte, à la  vérité,  quelques  autres  moyens,  par  lesquels 
on  tente  de  restituer  au  recueil  sa  forme  primitive;  c’est 
de  mettre  à contribution  les  copies  des  dogmatiques  su- 
perstitieux, les  tables  des  matières,  les  glossaires,  les 
commentaires  (3).  Mais  tous  ces  moyens  ne  garantissent 
l’authenticité  du  texte  que  depuis  l’époque  d’où  ils  datent. 
Or,  les  commentaires,  du  moins,  ne  semblent  pas  remon- 
ter très  haut'(l).  Nous  croyons  donc  avec  les  savans  in- 
diens qu’aucun  ouvrage  ne  peut  être  considéré  comme 
n’ayant  subi  aucune  altération,  tant  qu’il  n’a  pas  été  com- 
plètement comipenté  ; et  nous  observons  que  vraisembla- 
blement tous  les  commentaires  des  Védas  ne  portent  que 


(i)  Colebrooke  on  t lie  Vedcts,  p.  38a,  etc.,  dans  les  As.  res. , 
VIII. 

(a)  Idées  de  Ileeren,  II,  p.  54q,  irt  édit.,  suivant  Polier. 

(3)  Colebrooke , ibiil.,  p.  480,  etc,  (*). 

(4)  L’un  des  plus  anciens  et  des  plus  célèbres  commentateurs 
des  Védas,  Sankara  Atscharja,  passe  pour  avoir  vécu  il  y a 8 ou 
900  ans.  Prabod’h  Chdndro’  daya  or  llie  moon  oj intellect,  etc., 
translated  by  J.  Taylor.  London,  181  a,  p.  v. 

(*)  Les  Mémoires  de  Colebrooke . relatifs  & la  philosophie  indienne , vien- 
nent d'être  traduits  en  français  et  enrichis  de  notes  par  M.  Pauthier,  1 toi. 
in-8.  , chez  Didot. 

N.  »t>  Ta. 

1.  5 
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•ur  une  seule  partie  de  eet  ouvrage  ; du  moins  les  savans 
ne  connaissent  jusqu'ici  aucun  commentaire  complet  ; nous 
n’apercevons  donc  point  jusqu’où  ont  pu  aller  l’altération 
et  la  multiplication  de  ces  anciens  écrits. 

Jusqu'ici  les  Védas  ne  nous  sont  connus  que  très  impar- 
faitement par  des  sommaires  faits  à dessein , ou  par  des 
extraits  que  le  hasard  a fait  rencontrer.  Nous  les  connais- 
sons cependant  assez  pour  y découvrir,  non  pas  seulement 
des  traces,  mais  des  indices  très  évidensd’interpolation.  Et 
d’abord  , la  quatrième  partie  des  Védas,  l’AtharVana-Véda, 
est  présumée  plus  récente  que  la  plupart  des  anciens  écrits 
des  Hindous  , puisqu’il  n’est  ordinairement  question  dans 
ceux-ci  que  de  trois  Védas,  du  RiUch-Véda,  du  Jagour- 
Véda , et  du  Saman-Védâ.  Il  est  vrai  que  Colebrooke  a 
cherché  à soutenir  l'antiquité  de  ce  Véda  (1) , mais  par  la 
raison  seulement  qu’il  est  mentionné  quelque  part  dans 
le  Saman-Véda , tandis  qu’il  faudrait  en  conclure  plutôt 
(et  aussi  parce  que  les  autres  parties  des  Védas  sont  men- 
tionnées en  cet  endroit  ) que  ce  passage  même  a été  com- 
posé récemment , soit  qu'il  l’ait  été  lors  de  la  compilation 
des  Védas,  soit  postérieurement;  car,  avant  que  les  Védas 
ne  fussent  formés  en  recueil,  il  ne  pouvait  pas  encore  être 
question  de  leur  division.  Mais  il  y a souvent,  dans  les  dif- 
férentes parties  des  Védas , des  passages  dans  lesquels  les 
Védas  se  supposent  eux-mêmes  ou  toutes  leurs  parties  (2), 
d’où  il  résulte  avec  certitude  qu’il  y a eu  interpolation  de 
l’ouvrage,  postérieurement  à la  formation  du  recueil.  Et 
si  l’on  suppose  en  outre  que  les  Védas  ont  été  composés 
dans  la  période  la  plus  reculée  de  la  littérature  indienne  , 
on  doit  alors  accorder  aussi  qu'ils  doivent  porter  l'cnij 
preinte  de  la  plus  grande  simplicité  daus  la  manière  de 


(ij  Ouvrage  cité,  p.  38o. 

(a)  Par  exemple,  même  ouvrage,  p.  379,  409,  4*5,  444.  474» 
As.  res.  , VII,  p.  uât.  Ainsi  la  plus  graude  autorité  des  Védas 
est  niée  dans  les  Védas  même,  p.  444- 
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penser  en  politique  et  en  littérature;  et  alors  encore  on 
doit  considérer  comme  des  interpolations  , des  passages 
qui  s’éloignent  de  l’antique  naïveté  et  trahissent  un  état 
avancé  de  civilisation  et  de  littérature.  Sous  ce  nouveau 
point  de  vue  encore  nous  sommes  donc  forcés  de  recon- 
naître que  beaucoup  de  morceaux  des  Védas  sont  des 
interpolations  faites  par  la  suite  des  temps.  De  ce  nombre 
sont  les  endroits  qui  font  mention  des  poèmes  épiques  des 
Hindous,  desltihasas,  ou  de  ce  qu’on  a appelé  les  Théo- 
gonies indiennes,  les  Pouranas.  De  plus,  il  est  clair  que, 
même  la  grammaire,  le  dictionnaire,  ht  définition  des 
mots  difficiles  ou  vieillis  des  Védas,  que  la  prosodie,  l’as- 
tronomie et  fa  logique , n’étaient  pas  inconnus  aux  auteurs 
des  Védas  (1).  Outre  ces  signes  non  équivoques  d’une 
composition  récente  , on  trouve  plusieurs  autres  vestiges 
de  doctrines  qui  s’éloignent  de  la  manière  religieuse  de 
penser  des  Hindous  dans  la  plus  haute  antiquité,  et  les 
parties  des  Védas  qui  contiennent  ces  doctrines  ont 
déjà  été  signalées  comme  suspectes  pas  l’honorable  Cole- 
brooke  (2). 

On  ne  peut  nier  qu’il  n’y  ait  dans  ccs  Védas  plusieurs 
passages  qui  ont  quelque  rapport  aux  doctrines  philoso- 
phiques. On  les  trouve  principalement  dans  les  Oupaui- 


(i)  Colebrooke , 1.  1.  p.  444>  donne,  dans  le  premier  pas- 
sage, une  explication  forcée  des  commentaires,  qui  u’eu  fait 
cependant  pas  disparaitre  la  difficulté. 

(a)  L.  1.  p.  493 , etc.  J’ajoute  que  même  les  Hindous  ortho- 
doxes reconnaissent  qu’il  y a dans  les  Védas  des  passages  ajou- 
tés. Transact.  of  lhe  royal  Asiatic  society  , I , p.  44®-  Cole- 
brooke conclut  d’une  hymne,  qui  n’est  composée  ni  dans  la 
langue  antique  du  reste  des  Védas,  ni  en  vers  delà  façon  de 
ceux  de  ces  livres  sacrés,  que  le  corps  actuel  des  Védas  â été 
formé  depuis  le  perfectionnement  de  la  langue  et  de  la  poésie  in- 
diennes. Ibid. , p.  461.  Ne  pourrait-on  pas  supposer  aussi,  et  plu- 
tôt même,  que  ccs  morceaux  ont  été  introduits  dans  les  Védas 
depuis  la  première  compilation  qui  en  a été  faite  ? 
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schads  , c’esl-à-dire  dans  les  sommaires  des  Brahmanas  , 
qui  forment  la  seconde  partie  de  cliaquc  'Véda  (1).  Mais  il 
est  clair  aussi  que  tous  ces  passages  ne  peuvent  servir 
comme  source  pour  l’histoire  de  la  philosophie  indienne  , 
tant  qu’on  n’aura  pas  trouvé  un  moyen  de  déterminer  le 
temps  de  leur  composition.  Je  crois  même  que  je  ne  serais 
pas  sérieusement  contredit,  si  j’exprimais  l’opinion  que 
toutes  les  parties  des  Védas  qui  portent  un  caractère  déci- 
dément dogmatique  n’ont  été  composées  qu’après  l’époque 
où  les  Védas  ont  été  recueillis  en  un  corps  de  doctrine  et 
sur  cette  collection  même  et  non  pas  dans  la  première 
période  de  la  littérature  indienne.  Car  la  dogmatique  ne 
se  forme  que  du  texte  primitif  des  écritures  sacrées.  C’est 
par  cette  raison  que  Colebrooke  assigne  aux  Brahmanas  et 
à leurs  Oupanischads  une  origine  plus  récente  qu'aux 
prières  et  aux  hymnes  des  Védas  (2).  Cependant  je  dois 
remarquer  que  les  intercalations  dans  la  collection  des 
Védas  ne  se  bornent  pas  aux  parties  dogmatiques , mais 
qu’on  trouve  aussi  des  prières  qui  ont  été  évidemment 
composées  après  la  formation  du  recueil  des  Védas  (3). 

Avant  de  passer  à la  seconde  période  de  la  littérature 
indienne , nous  devons  nous  occuper  encore  du  recueil 
des  lois  indiennes  connu  sous  le  titre  d’institutions  de 
Menou  ou  Manou.  On  a supposé  , au  sujet  de  cet  ouvrage, 
qu'il  lient  le  milieu , pour  l'antiquitc , entre  les  Védas  et 

(i)  Je.  remarquerai  en  passant  que  le  recueil  des  Oupanischads, 
formé  par  Auquetil  du  Perron  sur  une  traduction  persanne , 
connue  sous  le  titre  d’OupncL’hat , renferme  beaucoup  d’inter- 
prétations fausses  et  détournées  de  la  doctrine  indienne , et  par 
conséquent  ne  peut  servir  dans  les  recherches  historiques.  Comp. 
Miode  sur  le  développement  religieux,  mythologique  et  philo- 
sophique des  liiudous , 1"  part. , p.  99  s. 

(a)  L.  1.  p.  387. 

(3)  Vov.  plus  haut , ainsi  que  la  prière  dans  laquelle  les  trois 
parties  des  Védas  sont  considérées  comme  le  résultat  du  sacrifice 
de  l’esprit  incarné.  As.  res.,  Vil,  p.  a5i. 
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les  Itihasas.  Je  ne  puis  pas  entrer  dans  les  raisons  philo- 
logiques données  en  faveur  de  cette  thèse  par  Jones  (1). 
Cependant,  un  savant  très  versé  dans  la  langue  sanscrite 
assure  que  les  jugemens  de  Jones  à ce  -sujet  ne  sont  pas 
exempts  d’exagération.  Il  ne  me  reste  donc  qu’à  évaluer 
l’âge  relatif  de  ces  lois  par  le  contenu  même  du  recueil. 
Or,  il  faut  observer  que  cet  ouvrage,  semblable  à beau- 
coup d'autres  de  la  littérature  indienne,  n’est  qu’une  col- 
lection d’un  grand  nombre  d’écrits  de  différente  nature  , 
un  recueil  de  lois;  mais  non  pas  un  code  fait  sur  un  plan 
unique , ou  donné  par.  un  seul  homme.  C’est  ce  que  font 
assez  voir  l’introduction  et  la  conclusion , mais  mieux 
encore  les  différentes  espèces  de  lois  portées  contre  un 
seul  et  même  crime;  et  enfin  le  désordre  du  recueil  (2). 
J1  serait  donc  très  possible  que  cet  ouvrage  singulier,  qui 
est  rempli  des  dispositions  les  plus  étranges  et  de  principes 
pour  ces  dispositions,  se  composât  de  parties  dont  l’âge 

(i)  Préface  aux  Institutions  de  Menou,  p.  ta,  etc.  Jones,  d’après 
une  combinaison  singulière,  fait  remonter  à 8oo  ans  avant  J.-C. 
l’usage  de  cette  compilation.  Il  est  impossible  de  ne  pas  apercevoir 
sa  superstition  pour  les  choses  indiennes.  Fr.  Schlcgcl,  dans  son 
ouvrage  sur  la  langue  et  la  philosophie  des  Indiens,  p.  p5,  semble 
assigner  aux  lois  de  Manou  un  âge  plus  grand  encore,  puisqu’il 
les  appelle  un  a monument  auquel  une  saine  critique  n’attri- 
buera pas  une  antiquité  moindre  qu’au  plus  ancien  du  monde 
européen  occidental.  » Elles  sont  donc  plus  anciennes  que  les 
poésies  d’Homère.  La  prétention  deScldegel  a l’air  d’un  certain 
défi , fondé  sur  l’estime  de  soi-même.  Nous  n’y  répondrons  pas, 
bien  que  ■ la  provocation  appelle  la  provocation  ; et  pour  que 
notre  critique  ne  soit  pas  regardée  comme  trop  peu  saine,  nous 
nous  en  référons  à l’autorité  d’autres  hommes,  dont  le  juge- 
ment diffère  de  celui  de  Schlegel.  Voy.  Sclilosser,  Précis  de 
l’histoire  universelle  ancienne,  I"  partie,  I'*  section,  p.  149. 
Rhode,  Sur  la  formation  des  Religions,  etc.,  I™  partie,  p.  ia4, 
ia5. 

(a)  Pour  plus  de  brièveté  je  m’eu  rapporte  à Rhode,  ouvrage 
cRé,  IIe  partie , p.  58t , 583. 
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serait  fort  différent.  Dans  une  grande  partie  des  Institutions 
ou  pourrait  retrouver  la  simplicité  antique;  d’autres  en- 
droits, au  contraire,  témoignent  de  la  culture  de  temps 
plus  voisins  de  nous,  culture  qui  ne  ressemble  point  au 
premier  développement  d'un  peuple;  d'autres  encore  té- 
moignent d'une  corruption  profonde,  et  du  caractère 
sauvage  et  farouche  dç  tout  le  peuplequi  en  a rendu  les 
dispositions  nécessaires.  Il  peut  bieuse  faire  que  Ut  poi- 
gnard , le  poison,  la  castration.,  la  défiance  extrême  des 
principaux  personnages  entre  eux , leurs  soupçons  contre 
leurs  ministres  et  coutre  le  peuple,  soient  très  anciens  en 
Orient  ; mais  il  nous  est  impossible  de  croire  qu’au  com- 
mencement de  la  civilisation  d'un  peuple  on  puisse  ren- 
contrer la  permission  de  taire  un  faux  témoignage,  uu 
athéisme  général,  çttuiepoliçe  aussi  raffinée,  aussi  cruelle, 
une  politique  exercée  avec  une  conscience  aussi  parfaite 
dç  l’égoïsme,  qu’on  le  voit  prescrit  aux  princes  dans  les 
lois  de  Manou  (l).  11  est  eucore  visible  par  cel  ouvrage 
même  qu’à  l'époque  de  la  composition  on  plutAt  de  la 
collection  de  ses  différentes  parties,  on  n'était  plus  aussi 
préoccupé  de  l’ancienne  organisation  de  la  vie  indienne, 
ou  de  la  division  par  castes  (2),  et  que  déjà  différentes 
opinions  s’étaient  formées  sur  les  objets  de  la  religion  (3). 
Tout  cela  doit  servir  à prouver  que  ce  n’est  pas  là  un  ou- 
vrage de  la  première  littérature  des  Hindous.  Il  n’est  pas 
moins  évident  que  les  auteurs  de  ces  lois  connaissaient, 
non  seulement  les  lira  bina  ua  s et  les  Oupanischads  des  Vé- 
das , mais  encore  les  Pouranas , les  Védaugas  et  les  Sastras; 
c’est-à-dire,  des  ouvrages  scientifiques  sur  la  grammaire, 
la  métrique,  les  mathématiques,  etc.  Il  y est  aussi  ques- 
tion du  Nirukta,  c’est-à-dire,  du  glossaire  sur  les  Védas(i). 

(t)  y.  Rhode,  t.  II,  3*  sect.,  coinp.  en  outre  les  Institutions  de 
Manou  ,11,  1 1 ; VIII , n , io3. 

(a)  Institutions  de  Manou,  IV,  84;  VIII,  ai. 

(3)  Ibid.  IV,  3a. 

(4)  On  pourrait  opposer  ceci  à l’opinion  tendant  à soutenir 
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Que  ne  croirait-on  pas,  si  l’on  voulait  attribuer  une  haute 
antiquité  aux  écrits  grecs  qui  font  mention  de  semblables 
connaissances  scientifiques?  Les  lois  de  la  critique,  appli- 
quées dans  l’examen  des  ouvrages  de  Mercure  Trismégiste, 
d’Orphée  et  des  Sibylles,  ne  peuvent-elles  donc  plus  ser- 
vir, lorsqu'il  s’agit  des  ouvrages  orientaux;?  On  n’aurait 
raison  d’exiger  d’autres  lois  pour  juger  ces  derniers  ou- 
vrages, qu'autant  qu'elles  ne  seraient  pas  fondées  sur  la 
nature  humaine. 

Nous  n’avons  consacré  un  examen  approfondi  à la  pré- 
tendue haute  antiquité  de  toutes  les  lois  qui  composent 
les  Institutions  de  Manou  , que  parce  qu'on  a voulu  éta- 
blir celle  de  la  philosophie  indienne  par  celle  même  de 
ces  tois(l);  car  non  seulement  ce  recueil  de  lois  renferme 
plusieurs  propositions  philosophiques , mais  encore  il  fait 
mention  de  deux  systèmes  de  philosophie  indiens,  la  phi- 
losophie Niaja  et  la  Mimansa  (2);  et , au  lieu  d’avoir  con- 
clu , comme  on  l’aurait  dû  , que , puisque  des  systèmes  de 
philosophie  étaient  mentionnés  dans  cet  ouvrage,  il  pou- 
vait n’étre  pas  très  ancien  , on  en  a conclu , au  contraire  , 
que,  l'ouvrage  étant  ancien,  les  systèmes  de  philosophie 
dont  il  y est  parlé  sont  anciens.  Notre  conclusion  repose 
sur  la  supposition,  ou  plutôt  sur  l’assurance  que  nous 
avons,  que  la  philosophie  n'est  pas  l’œuvre  de  l’enfance 
d’une  nation  , ni  même  de  la  première  période  de  son  dé- 

l’antiquité  de  la  langue  du  livre  des  lois  de  Manou , puisqu’un 
glossaire  n’a  pu  paraître  avant  que  la  langue  des  Védas  n'eût 
acquis  un  certain  âge.  Comp.  préface  de  Manou,  II,  io5; 
III,  s 85 ; IV,  98,  99,  100;  XI,  a63;  XII,  10g,  m.  J’ob- 
serve encore  que , parmi  les  peuples  étrangers  cités  par  la  loi 
de  Manou,  X,  44  > non  seulement  les  Chinois  elles  Perses  sont 
désignés  très  clairement,  mais  aussi  les  Javanas  , qui  seraient, 
comme  on  croit,  les  Grecs,  suivant  la  dénomination  générale- 
ment usitée  en  Orient  pour  désigner  cette  nation. 

(1)  Fr.  Sch/egel,  Langue  et  philosophie  des  Indiens,  p.  96. 

(a)  XII,  109,  III. 
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veloppetnenl , mais  celle  de  l’âge  viril  ou  de  l’âge  mùr, 
chez,  les  peuples  comme  chez  les  individus  (1). 

Nous  arrivons  à la  seconde  période  de  la  littérature  in- 
dienne. On  peut  disputer  beaucoup  sur  ce  que  nous  con- 
naissons de  la  littérature  indienne  dans  celte  période.  On 
place  ordinairement  dans  cette  seconde  période  , outre  la 
composition  des  deux  Itihasas,  c’est-à-dire  du  Ramajana 
et  du  Maha-Bharata,  celle  aussi  des  dix-huit  Pouranas  (2', 


(i)  La  contradiction  dans  laquelle  Fr.  Schlegcl  s’embarrasse 
est  très  frappante,  puisqu'il  dit  dans  un  autre  cndioil  que  la 
Mimansa  est  la  philosophie  la  plus  ancienne  de  l'Inde  , et  il 
l'attribue  à Jaimini,  l’auteur  du  Sama-Véda.  En  quoi  il  y a 
une  triple  erreur  : t*  en  ce  qu’il  considère  Jaimini  comme  l’au- 
teur du  Sama-Véda , quand  , suivant  la  tradition  , il  a reçu  du 
collecteur  des  Védas  le  Sama-Véda.  [As.  res.,  p.  38i)  ; a0  en  ce 
que  la  naissance  de  la  philosophie  et  celle  de  la  religion  de  l'Inde 
seraient  contemporaines,  et  qu’il  faudrait  en  attribuer  l’établis- 
sement au  même  homme;  3°  en  ce  qu'il  appelle  sans  raison  la 
Mimansa  la  philosophie  la  plus  ancienne  de  l’Inde.  Quoique  je 
ne  me  dissimule  pas  que  je  ne  vois  pas  très  loin  dans  l’obscurité 
de  la  philosophie  indienne , il  est  cependant  très  clair  pour  moi 
que  la  philosophie  orthodoxe  des  Hindous,  qui  se  trouve  dans 
la  Mimansa,  doit  être  moins  ancienne  que  leur  philosophie  hété- 
rodoxe. La  Mimansa  de  Jaimini  a pour  but  d’expliquer  les  Vé- 
das; comment  donc  pourrait -elle  être  contemporaine  des  Védas? 
Encore  un  quatrième  point , sur  lequel  on  peut  reprendre 
l’opinion  de  Schlegel , c’est  la  supposition  que  la  Mimansa, 
dont  il  est  question  dans  les  Institutions  de  Manou  , soit  la  Mi- 
inansa  de  Jaimini , puisque  les  Indiens  en  distinguent  deux 
sortes.  Celle  de  Jaimini  est  quelquefois  considérée  comme  la 
première,  d'autres  fuis  comme  la  seconde.  Colebrooke,  Transact. 
of  lhe  As.  soc. , I,  p.  ig;  Jones  As.  res. , I,  p.  344  ; Viasa  de 
Frank , tome  I,  i*rcah.  Pour  n’élre  pas  iujustc  envers  Schle- 
£cl , ja,dois  observer  que  les  notices  d’après  lesquelles  j’ai  ré- 
futé scs  erreurs,  sont  parvenues  à notre  connaissance  depuis 
qu’il  a écrit. 

(a)  C’est  le  nombre  qu’on  en  reconnaît  ordinairement.  Jones 
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qui  sont  attribués  à Viasa.  Mais  la  haute  antiquité  desPou- 
ranas  est  fort  douteuse,  bien  qu’ils  soient  mentionnés 
dans  des  parties  des  Védas  et  dans  les  Institutions  de  Manou. 
Colebrooke  les  appelle  souvent  les  théogonies  des  Hindous; 
mais  si  l’on  en  considère,  le  contenu  , et  que  l’on  fasse  at- 
tention qu'ils  renferment,  outre  les  théogonies,  non  seu- 
lement des  cosmogonies , des  généalogies , de  la  chrono- 
logie et  de  l’histoire  sacrée  (1) , mais  encore  toutes  sortes 
de  sciences,  même  de  la  législation  et  de  la  médecine  (2) , 
on  sera  très  porté  à les  comparer  à nos  encyclopédies. 
Cette  grande  quantité  de  matières,  ainsi  recueillies  dans  un 
seul  ouvrage,  suffirait  déjà  pour  rendre  suspecte  l’anti- 
quité du  recueil  ; car  ce  ne  peut  être  là  que  le  résultat 
d’un  long  développement  antérieur.  Le  genre  de  poésie 
des  Pouranas  donne  une  idée  de  la  bizarrerie  des  mythes 
des  Hindous , et  du  degré  excessif  de  l’exaltation  fantas- 
tique, telle  du  reste  qu’on  la  rencontre  ordinairement 
dans  l’imagination  de  tous  les  peuples,  lorsque  le  mauvais 
goût  cherche  à enchérir  sur  l’art  révéré  des  anciens.  On 
serait  donc  porté  à croire  qu’au  moins  une  grande  partie 
des  Pouranas  sont  plus  récens , quant  à leur  réunion  totale, 
que  les  Ilihasas;  nous  ne  serions  pas  même  éloignés  de 
penser  qu’un  grand  nombre  d’entre  eux,  si  ce  n’est  tous, 
appartiennent,  au  moins  partiellement,  à la  quatrième  pé- 
riode de  la  littérature  indienne.  Noussavonsdu  moins  que, 
dans  ce  dernier  espace  de  temps , le  récit  poétique  n’a  pas 
cessé  d'être  aimé  et  cultivé , comme  le  démontrent  parti- 
culièrement les  nombreux  récits  mythiques  des  faits  de 
Raja  Boja,  qui  vivait  au  onzième  siècle  de  notre  ère  (3). 


As.  res. , p.  3 4 1 • Cependant  le  nombre  n’en  est  pas  bien  déter- 
miné; en  général , les  Pouranas  nous  sont  pcuconuus. 

(i)  Colebrooke,  As.  res.,  VII,  p.  aoa. 

(a)  Rhode  , I , p.  3. 

(3)  Transact.  qf  the  royal  As.  soc.,  I,  p.  aa3.  Le  major 
J,  Tod  semble  avoir  les  meilleurs  documens  historiques  sur  le 
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0»  sait  que  cinq  Pouranas , dans  les  paragraphes  appelés 
prophétiques,  parlent  de  la  domination  de  Haja  Boja , ou 
dp  k conquête  de  1 Inde  par  les  Mabométaus  (1).  Enfin , 
les  sa\ans  indiens  conviennent  eux-mêmes  que  l’un  de  ces 
Pot  traitas  les  plus  célèbres,  le  Bhagavad-Pourana , a été 
composé  x il  y a environ  six  cçu  ts  ans , par  le  grammairien 
Yopadeva  (2).  Il  résulte  au  moins  de  tous  ces  faits  qu'un 
examen  plus  approfondi  des  Pouranas  serait  indispensable, 
qvant  qu'on  pût  en  couclure  la  liante  antiquité  de  la  phi- 
losophie indienne. 

L’antiquité  des  ftihasas,  au  contraire,  n'est  pas  dou- 
teuse : elle  tombe  incontestablement  entre  la  composition 
des  \ édits  et  le  siècle  où  fl  or  Usait  la  poésie  indienne  ; niais 
nous  ne  pouvons  pas  assigner  l’époque  précise-  Quoique 
Von  connaisse  beaucoup  mieux  ces  ouvrages  que  les  Pou- 
rauas  et  les  Yédas , nous  n'en  sentons  que  mieux  les  diffi- 
cultés que  la  critique  doit  surmonter  avant  de  pouvoir 
arriver  à quelque  certitude  sur  la  littérature  indienne, 
tant  l’ancien  y est  mêlé  avec  le  nouveau.  D'abord  , quant 


temps  du  règne  de  Haja  Boja  j d'autres  document  le  font  vivre , 
les  uns, dans  le  dixième,  les  autres  dans  le  onzième  siècle.  As.  res., 

vül,  p,  a43- 

(i)  As.  res. , IX,  p.  i33,  par  Wilford,  dont  nous  n'avons 
pas  dp  raison  de  suspecter  la  foi  aux  documens  historiques*  As. 
nés.,  VIII,  p.  ooi  , u44  » Bhode,  1,  p-  t>4-  Ce*  cinq  Pouranas 
sont  lç  Bhagavad-Pourana , le  Vajan-Ponran» , le  Ybchnou- 
Pourana,  le  Brahmanda-Pourana  et  l’Agui-Pourana. 

(a)  Ç olebrooke , A,s.  res.,  VU,  p.  280  j YHf,  p.  4$7>  où 
Colcbrooke  se  décide  aussi  pour  la  tradition  indienne.  Du  reste, 
il  n’appelle  jamais  l’ouvrage  que  le  Sri-Bhagavata  , et  j’ai  douté 
quelque  temps  s’il  entend  par  là  le  Pournna  ou  le  célèbre  Bha- 
gavad-Gita.  Rhode , I,  p.  146,  suppose  à tort  que  c’est  de  ce 
dernier  ouvrage  qu’il  s’ogit , car  je  suis  persuadé  maintenant 
que  c’est  au  contraire  le  Pourana  que  les  Anglais  appellent 
euporç  et  absolument  Bhagavad.  4s.  res. , I , p.  a3o;  Transact. 
qf  t/tç  royal  As.  soc. , p,  538. 
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au  Ramajana,  on  l’attribue  à Valmiki,  ancien  sage  dont  il 
est  déjà  parlé  dans  les  Védas  ; et  l’on  raconte  qu’il  n’exis- 
tait plus  en  son  entier,  du  temps  de  Kalidasa , et  que  nul 
n’a  essaie  de  le  restituer,  si  ce  n’est  Kalidasa  lui-même. 
Cette  tradition  semble  prouver  au  moins  que  ce  ne  fut 
qu’à  une  époque  subséquente  que  les  récits  qui  forment 
le  Ramajana  furent  coordonnés  et  recueillis  de  manière  à 
former  un  certain  ensemble;  je  dis  un  certain  ensemble, 
car  cet  ensemble  est  peu  rigoureux.  Je  puis  m'eu  rappor- 
ter ici  aux  recherches  de  Rhode  sur  ce  poème  (1);  elles 
démontrent , tant  par  des  raisons  intrinsèques  que  par 
une  ancienne  table  des  matières,  qu’un  grand  nombre  d’é- 
pisodes et  d’autres  morceaux  plus  courts  de  l’ensemble  de 
ce  poème  y ont  été  introduits  postérieurement;  ce  qui 
résulte  aussi , et  particulièrement , de  ce  que  tout  le  Rama- 
jana est  supposé  complet  dans  le  recueil  actuel.  Les  épi- 
sodes sont  si  considérables,  qu’ils  forment,  dans  le  premier 
livre , les  trois  quarts  du  tout. 

Cependant  le  Ramajana  ne  mérite  pas  de  notre  part  un 
examen  très  sérieux , puisqu’il  contient  peu  de  philo- 
sophie. Le  Maha-Bharata , qui  est  le  second  grand  poème 
héroïque  des  Indiens , est  bien  plus  important  pour  nous , 
particulièrement  à cause  du  fameux  épisode  connu  sous  le 
nom  de  Bhagavad-Gita.  Ce  poème  porte  un  caractère  phi-, 
losophique  très  prononcé.  L’ensemble  du  Maha-Bharata 
nous  est  moins  connu  que  celui  du  Ramajana;  les  connais- 
seurs ne  jugent  pas  que  l’ouvrage  entier  puisse  être  pu- 
blié , parce  qu’il  y a trop  de  choses  insignifiantes  (2).  On 
l’attribue  aussi  au  mythique  Viasa.  C’est  un  composé  d’épi- 
sodes très  variés,  qui  ont  plus  ou  moins  dé  mérite,  en 


(i)  I,  p.  126,  etc.  Elles  ont  été  faites  sur  la  traduction  anglaise 
de  W.  Carey  et  de  J.  Marsliman  , mais  dont  la  première  et  la 
troisième  partie  seulement  sont  parvenues  en,  Europe.  Cornp. 
aussi  IVilkçn , dans  les  Annales  de  Heidelberg.,  i8i4,  p.  38i. 
(a)  Bopp,  Voyage  d'Ardschouna,  préface,  p.  y. 
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sorte  qu’au  jugement  de  Bopp,  cet  ouvrage  pourrait  à lui 
seul  former  une  littérature , ou  tenir  lieu  d'une  encyclo- 
pédie mythologique,  philosophique,  poétique  et  histo- 
rique (l).  Il  u'y  a donc  pas  de  doute  que  c’est  moins  un 
ouvrage  qu'une  réunion  d’ouvrages  , où  peuvent  être  ras- 
semblées des  productions  de  temps  fort  différcns,  et  d’un 
grand  nombre  d’auteurs  d’esprit  et  de  talens  divers.  Le 
Bhagavad-Gita  doit  donc  être  considéré  comme  un  épisode 
de  cet  ouvrage.  C’est  un  long  dialogue  entre  Krischna  et 
Ardschouna , au  moment  où  un  combat  est  près  de  s’en- 
gager, et  qui  a pour  but  de  convaincre  le  dernier  du  devoir 
d'anéantir  les  ennemis.  La  question  de  l'antiquité  de  ce 
dialogue  est  une  question  toute  différente  de  celle  de  l’an- 
tiquité du  poème  héroïque  qu’il  renferme. 

Ces  épopées,  particulièrement  le  Ramajana,  ont  été  sou- 
vent comparées  aux  poésies  d’Homère,  sous  le  rapport  de 
leurs  beautés  naïves  et  sans  art,  de  la  simplicité  de  la  pen- 
sée et  de  leur  haute  antiquité.  Eu  supposant  que  les  Hin- 
dous , à l’époque  de  la  première  composition  de  ce  poème , 
aient  été  à peu  près  au  même  degré  de  développement  que 
les  Grecs  au  temps  des  poésies  homériques,  il  faudrait 
alors  considérer  un  grand  nombre  d’épisodes  de  ces  poè- 
mes comme  des  interpolations  plus  récentes;  car  on  sup- 
pose dans  ces  épisodes,  non  seulement  une  forme  politique 
beaucoup  plus  compliquée  que  dans  les  poésies  homéri- 
ques, mais  on  attache  aussi  un  très  grand  prix  aux  vers 
bien  construits  et  bien  cadencés;  le  perfectionnement 
même  de  la  science  indienne  dans  les  Angas  et  dans  les 
Oupangas  est  connu  des  auteurs  de  ces  poèmes,  car  ils 
sont  au  fait  de  la  grammaire , de  la  métrique  scientifique  , 
de  la  musique,  des  mathématiques,  etc.  (2).  Je  ne  rappel- 
lerai pas  que,  non  seulement  ils  établissent  un  système  de 

(i)  Bopp , mots  propres,  p.  6. 

(i)  V.  par  exemple  Nalas  et  Damajarti , ch.  la,  au  com- 
mencement du  Ramajana;  dans  le  Bhagavad-Gita  il  est  question 
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philosophie  , mais  aussi  qu’ils  connaissent  les  systèmes  de 
philosophie  qui  leur  sont  antérieurs.  Je  sais  combien  la 
comparaison  des  poésies  héroïques  indiennes  avec  celles 
d’Homère  est  difficile  et  même  peu  naturelle  ; cependant 
je  crois  que  toutes  les  circonstances  précédemment  rap- 
portées sont  des  indices  que  ces  poésies  ne  remontent  pas 
au  temps  qu'on  leur  assigne  ordinairement. 

La  langue,  dans  les  poèmes  héroïques  des  Hindous,  est , au 
jugement  des  connaisseurs,  déjà  toute  formée;  les  temps 
postérieurs  n’ont  fait  qu’y  ajouter  une  plus  grande  élé- 
gance dans  la  construction  et  la  mesure  du  vers;  nous 
pouvons  donc  considérer  la  période  dans  laquelle  Kali- 
dasa  a écrit  ses  poèmes  si  admirés , comme  celle  dans  la- 
quelle on  était  arrivé  de  l’art  naturel  à l’art  réfléchi.  On 
peut  regarder  l’espèce  de  poésie  lyrique  dont  Jajadéva , 
l’auteur  du  Gita-Govinda , est  le  principal  organe,  comme 
le  passage  de  l'une  de  ces  formes  poétiques  à l'autre  : ce 
n’est  point  un  changement  de  genre  ; car,  dans  l’une  et 
l’autre  manière , le  fond  était  toujours  le  drame  et  l’é- 
popée. Or,  Jajadéva  doit  avoir  vécu  avant  kalidasa.  Ce 
qui  nous  empêche  de  comparer  au  siècle  de  Périclès  le 
siècle  de  Vikramaditja  , le  protecteur  des  arts  et  des 
sciences  dans  l’Inde , c’est  surtout  le  mélange  des  difïérens 
genres  de  poésie,  qui  doit  avoir  eu  lieu  à cette  époque , 
puisque  Kalidasa  est  dit  l’auteur,  non  seulement  de  la  Sa- 
kontala,  le  drame  le  plus  remarquable  des  Hindous,  mais 
aussi  d’un  poème  épique  dont  Rama  est  le  héros  , et  d’un 
poème  didactique  sur  la  métrique  (1).  Preuve  qu’à  celte 
époque  la  poésie  pouvait  changer  de  formes  à volonté , et 
qu’elle  dépendait  par  conséquent  plus  de  l’étude  ou  de  la 
réflexion , que  d’une  impulsion  déterminée  par  le  goût  de 
la  nation. 


d'un  terme  technique  grammatical , p.  87  , de  la  trad.  angl.  de 
Th.  Wilkins. 

(1)  Colcbrooke , As.  res. , X , p.  4u5. 
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Nous  avons  pour  cct  âge  de  la  littérature  indienne  un 
avantage  inappréciable  qui  nous  manquait  dans  l'ctude 
des  périodes  précédentes,  c’est  que  nous  pouvons  en 
déterminer  le  temps  avec  quelque  vraisemblance;  ce 
qui  nous  donne  la  possibilité  de  déterminer  historique- 
ment un  rapport  syucbronistique  entre  les  Hindous  et 
les  autres  peuples  connus  à celle  époque.  Cette  préci- 
sion chronologique  tient  à ce  que  Kalidasa  nous  a avertis, 
dans  son  prologue  de  Sakonlala  , que  cette  pièce  nouvelle 
doit  être  représentée  à la  cour  de  Yikrainaditja , et  qu'une 
ère,  encore  suivie  parmi  les  Hindous,  date  de  la  mort  de 
Vikraniaditja  (1).  Deux  choses  seulement  ont  ici  besoin 
d’une  détermination  plus  rigoureuse.  D'abord  , on  ne  peut 
pas  assurer  avec  une  parfaite  certitude  si  Raja  Vikrama- 
ditja  , à la  cour  duquel  vivait  Kalidasa  , est  le  même  que 
celui  dont  la  mort  forme  une  ère  chez  les  Hindous  ; car  il  y 
a eu  plusieurs  Raja  Yikramaditja  (2).  Mais  si  nous  faisons 
attention  que  la  tradition  générale  en  suppose  l’identité, 
et  qu'il  n'y  avait  qu'un  règne,  généralement  remarqua- 
ble pour  les  Indiens,  qui  pût  servir  d’époque  pour  leur 
chronologie,  nous  serons  alors  très  portés  à nous  con- 
former ici  a la  tradition  générale  et  à l’opinion  de  presque 
tous  ceux  qui  ont  écrit  sur  la  littérature  indienne  (3). 


(t)  Cependant  le  comput  u’est  vraisemblablement  usité  que 
dans  la  liturgie  ; car,  dans  la  vie  civile,  l’ère  date  de  Hedschira. 

(a)  V.  TVilford,  Mém.  : V icramaditya  and  Salivahana  in 
As.  res.,  IX.  Boutley , ibid.  Y III,  p.  , ii\\,  cherche  à faire 
voir  que  Vikraïuaditja , au  temps  duquel  vivait  Kalidasa,  était 
fils  de  Raja  Boja  , par  conséquent  qu'il  vivait  vers  le  onzième 
ou  le  douzième  siècle  après  J.-C.  Scs  raisons  seraient  bonnes  si 
elles  n’étaient  pas  tirées  d'écrits  indiens,  c’est-à-dire  d'écrits 
qui  confondent  l’ancien  avec  le  nouveau  sans  distinction  aucune. 

(3)  On  pourrait  aussi  tirer  de  quelques  inscriptions  , comme 
de  celle*  qui  ont  été  recueillies  dans  les  As.  res.,  I,  p.  ia3,  i34, 
a5  J,  des  preuves  indirectes  en  faveur  de  cette  opinion.  Le  même 
homme , qui  dans  l'inscription  s’appelle  Amara-Deva  , est 
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Ensuite , on  n’est  sans  doute  pas  sftr  non  plus  delà  longueur 
de  leurs  années , dès  lé  commencement  de  leur  ère  ; mais 
leur  aimée  ne  peut  cependant  pas  être  éloignée  beaucoup 
de  la  véritable  année  solaire;  pas  tellement  du  moins  que 
l’inexactitude,  qui  en  serait  résultée,  soit  très  considé- 
rable; puisque*  dans  une  histoire  aussi  incertaine  que 
l’histoire  indienne , il  ne  s’agit  pas  de  déterminer  rigou- 
reusement l’année.  Nous  pouvons  donc  admettre  avec  assez 
de  vraisemblance  qué  Kalidasa  et  les  huit  autres  pierrés 
précieuses , qui  faisaient  avec  lui  l’ornement  de  la  cour 
de  Vikramaditja,  vivaient  dans  le  dernier  siècle  avant  là 
naissance  de  J.-C.  (1).  Mais  aussi  ce  n’est  qu’avec  surprise 
que  nous  remarquons  qu’une  époque  qui  dbit  avoir  été 
rendue  très  brillante  par  des  esprits  si  distingués , à été 
presque  entièrement  défigurée  et  obscurcie  dans  les  récits 
de  la  postérité  (2)  : non  pas  que  la  barbarie  ait  succédé  à 
ces  temps  de  lumières,  mais  seulement  par  la  faute  du 
peuple  qui  he  savait  exprimer  Sa  reconnaissance  et  son 
amour  pour  les  grands  hommes,  pour  ses  pères  intellec- 
tuels et  ses  maîtres , que  par  les  fables  idolâtriques  qu’il 
en  racontait,  au  lieu  de  s’cn  tenir  à la  pute  vérité  de  l’his- 
toire. 

Mais  comme  nous  n’oublions  pas  que,  dahs  ces  recher- 
chés sur  la  littérature  indienne,  notre  but  est  d’arriver  au 

appelé  ailleurs  Amara-Sinha,  l’une  des  neuf  pierres  précieuses 
de  ViLraraaditja  ; l'inscription  est  de  l’année  ioo5  après  Vikra- 
maditja, par  conséquent  du  dixième  siècle  après  J.-C.;  puis- 
qu’à  cette  époque  on  dut  rappeler  le  temple  élevé  par  Ama- 
ra-Sinha,  celui-ci  était  donc  évidemment  plus  ancien  que 
Raja-Boja. 

(i)  L'ère  de  Vikramaditja  se  compte  de  l’année  56  avant  la 
naissance  de  J.-C.  Les  neuf  pierres  précieuses  s’appellent  ï>han- 
vnntaii,  Kschapanaka , Amara-Sinha,  Sankou,  Belalabhatta, 
Ghatakarpoura,  Kalidasa,  V araha-Mihira  et  Bararouclii.  As. 
rej.VlII,p.  *4a- bc»  plus  connus  de  ces  auteurs  ont  été  imprimés^ 

(a)  V.  fVilford,  Mémoire  cité  plus  haut. 
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moins  à quelque  vraisemblance  sur  ce  qui  nous  a été 
transmis  par  les  Indiens  relativement  à leur  philosophie 
décousue  et  remplie  de  contradictions,  nous  ne  pouvons 
pas  nous  empêcher  de  faire  une  remarque  générale  à l’é- 
gard de  ceux  qui  ne  font  pas  la  moindre  difficulté  d'ac- 
corder la  plus  haute  antiquité  à tout  ce  qui  porte  la  cou- 
leur indienne,  et  qui  voudraient  pouvoir  dériver  de  l’Inde 
ce  que  tous  les  peuples  ont  de  science  et  d’institutions 
vitales.  On  soutient  que  toute  la  civilisation  humaine  est 
plus  ancienne  cher,  les  Indiens  que  chez  les  Européens  (1  ); 
et  ceux  qui  élèvent  de  semblables  prétentions  sur  des  rai- 
sons aussi  superficielles  ne  manquent  jamais  de  conclure 
que,  parce  que  telle  ou  telle  chose  a été  là  plus  tôt,  c'est 
de  là  qu’elle  nous  est  venue.  Mais  un  fait  puissant,  le 
seul  qui  paraisse  comme  un  point  d’arrêt  vraisembla- 
ble dans  les  récits  des  Hindous , je  veux  dire  la  date 
que  nous  pouvons  assigner  au  siècle  de  Wikrama- 
ditja  , d’après  des  témoignages  tous  dignes  de  foi , ferme 
la  porte  à des  assertions  aussi  peu  fondées.  L'art  drama- 
tique, qu'on  regarde  avec  raison  comme  le  chef-d’œuvre 
de  la  poésie,  et  comine  la  fleur  d’une  littérature  qui 
marche  régulièrement  et  librement,  avec  conscience  île 
ses  fin»,  est  plus  récent  de  trois  à quatre  siècles  chez 
les  Indiens  que  chez  les  Grecs  (2);  d’où  l’on  peut  juste- 
ment conclure  que  la  meilleure  marque  d’une  grande  ci- 
vilisation dans  les  sciences  et  dans  les  arts  a paru  plus  tard  | 
dans  l’Inde  qu’en  Grèce.  \£ 

4- 

(i)  A.-JŸ.  Schlegel,  préface  du  Bhagavad-Gîta,  p.  xxv, 
dit  : Quod  si  omnia  , quæ  ad  cultum  lnnnauitatis  spectant , 
longe  antiquiora  apud  Indos  et  Ægyptios,  quant  apud  Græcos 
fuisse  constat  : quidoi  illis  Pythagoram  suum  vel  Platoncm 
concedemus  multis  sæculis , atitequara  hi , quos  nominavi  , 
pliilosophi , et  ipsi  secerdotum  Ægvptiorum  disciplina  imbuti, 
in  Græcia  florerent? 

(a)  Nous  voulons  parler  de  l’époque  la  plus  remarquable  de 
la  littérature  indienne,  comparée  à la  littérature  grecque  au 
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Nous  ne  devons  cependant  pas  en  conclure  inconsidé- 
rément que  les  périodes  précédentes  de  la  littérature  in- 
dienne, avant  le  siècle  de  Wikramaditja , soient  plus  ré- 
centes que  les  périodes  correspondantes  chez  les  Grecs. 
Les  chants  qui  ont  produit  le  Ramajana  pourraient  être 
plus  anciens  que  ceux  mêmes  d’Homère  ; nous  ne  portons 
donc  pas  de  jugement  là-dessus;  car  on  ne  peut  pas  déter- 
miner, même  approximativement,  combien  une  période 
de  développement  peut  avoir  duré  chez  un  peuple.  Cette 
durée  dépend  tout  à la  fois  et  des  circonstances  exté- 
rieures et  de  l’activité  interne  du  peuple.  Et  comme  nous 
restons  fidèles  à notre  persuasion  que  l'Inde  a été  l’un  des 
plus  anciens  foyers  de  la  civilisation  humaine,  nous  som- 
mes portés  à considérer  les  premières  périodes  des  poésies 
héroïques  et  desVédas  comme  ayant  duré  fort  long-temps; 
et  les  raisons  qui  nous  font  embrasser  cette  opinion  ne 
sont  pas  sans  quelque  poids.  ,Car  les  Indiens,  comme  les 
Chinois,  semblent  toujours  avoir  vécu  dans  un  certain 
isolement  des  autres  peuples  ; leur  organisation  primitive, 
prise  du  caractère  du  peuple,  l’exigeait  : nous  ne  voyons 
pas  non  plus  chez  eux  d’entreprises  guerrières  ou  com- 
merciales au  dehors,  aucune  colonisation  (1),  aucun 
voyage  dans  les  pays  étrangers  pour  s’instruire , comme 
nous  en  voyons  chez  les  Grecs;  tout,  chez  les  In- 
diens, reste  dans  les  limites  de  l’ancien  ordre  de  choses. 
Mais  tel  est  justement  ce  qui  fait  la  différence  entre  celui 
qui  reste  dans  ses  foyers  et  celui  que  le  besoin  d’agir  et 
l’audace  poussent  à tenter  quelque  excursion  ou  quelque 
entreprise  chez  l’étranger,  que  l’un  ne  s’éloigne  de  l’an- 
tiquité qu’avec  une  lenteur  extrême,  apercevant  toujours, 

temps  de  Périclès.  Mais  il  s’ensuit  aussi  peu  qu’il  n’ait  pas  pu 
exister  avant  Kalidasa  un  poète  plus  grand  que  lui , que  nous 
sommes  peu  de  l’avis  de  mettre  les  poésies  homériques  au  des- 
sous des  tragédies  de  Sophocle.  , 

(i)  Il  est  vrai  qu’on  a beaucoup  parlé  de  colonies  sacerdotales 
des  Indiens  , mais  ce  ne  sont  là  que  des  conjectures.  * 

i.  6 
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autant  du  moins  qu’il  peut  réfléchir  sur  lui-même,  un 
avantage,  quoique  faible,  dans  son  étroit  horizon,  tandis 
que  l’autre,  au  contraire,  courant  après  le  nouveau,  cher- 
chant même  à le  produire , n’acquiert  pas  seulement  une 
plus  grande  habileté  dans  des  occupations  traditionnelles, 
mais  tente  aussi  des  voies  toutes  nouvelles  (1).  Il  est  ar- 
rivé de  là , non  seulement  chez  les  Indiens , mais  encore 
chez  d'autres  Orientaux,  qu’ils  ont  trouvé  des  secours 
pour  les  besoins  les  plus  prcssans  de  la  vie;  qu’ils  ont 
même  acquis,  dans  ce  genre  d’industrie,  une  étonnante 
habileté;  mais  que  très  peu  d’entre  eux  sont  parvenus, 
comme  les  Européens,  à réunir  dans  une  égale  mesure  la 
satisfaction  des  besoins  corporels  et  les  jouissances  de  l’es- 
prit. Un  autre  obstacle  à un  rapide  développement  chez 
les  Hindous,  c’était  évidemment  l’organisation  par  castes. 
Primitivement , la  caste  des  Brahmanes  seule  pouvait 
s’instruire;  et,  dans  la  réalité,  il  n’y  a guère  que  les  Brah- 
manes qui  aient  fait  quelques  progrès  dans  la  civilisa- 
tion (2).  Mais  comme  cette  caste  fut  instituée  et  formée 
pour  conserver  les  traditions  religieuses  et  pour  présider 
aux  pratiques  du  culte,  elle  y trouva  toutes  ses  occupa- 
tions , toute  sa  puissance  et  toute  sa  dignité  ; on  ne  pou- 
vait donc  pas  s'attendre  facilement  à rencontrer  dans 
cette  caste  une  libre  culture  des  prts  et  des  sciences.  L’or- 
ganisation par  castes  doit  être  partout  favorable  aux  pre- 
miers développemens  de  la  vie  intellectuelle,  mais  elle 
sera  toujours  contraire  à la  véritable  liberté  d’esprit , 
ainsi  qu’au  développement  viril  des  peuples.  En  fait, 
quand  on  vient  à considérer  l’organisation  sociale  du  peu- 
ple indien , il  est  impossible  de  présumer  que  le  peuple 


(i)  Les  anciens  avaient  déjà  reconnu  cette  différence  cntre\ 
les  Lacédémoniens  et  les  Athéniens.  v 

(a)  Nous  trouvons  dans  les  traditions  des  Hindous  quelques 
exceptions  qui  ont  une  importance  historique,  par  exemple, 
Bhartri-Iiari , frère  de  Vikramaditja. 
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et  les  savans  aient  pu  recevoir  du  dehors  une  impulsion 
qui  les  ait  fait  sortir  de  la  raideur  de  leurs  formes  avant 
d’avoir  été  constitués  librement. 

Après  ces  observations  générales,  nous  rappellerons 
encore  quelques  traditions  sur  le  siècle  de  Vikramaditja: 
elles  renferment  plusieurs  particularités.  Nous  trouvons 
parmi  les  neuf  pierres  précieuses , outre  le  poète  Kalidasa,  ' 
plusieurs  autres  savans,  Atnara-Singa  et  Bararouchi,  deux, 
lexicographes , et  Yaraha-Mihira,  astronome,  ainsi  que  le 
frère  de  Vikramaditja , Bhartri-Hari,  auteur  d’un  ouvrage 
grammatical.  11  est  étonnant  de  trouver,  à l’époque  du 
plus  grand  éclat  de  la  poésie , chez  un  peuple  qui  doit 
s’être  entièrement  formé  de  lui-même,  un  développement 
scientifique  déjà  assez  avancé  pour  que  la  grammaire  et 
la  lexicographie,  non  seulement  y soient  cultivées,  mais 
y soient  même  portées  au  plus  haut  degré  de  perfection 
auquel  ces  deux  arts  aient  atteint  chez  ce  peuple,  au  rap- 
port de  la  tradition  (1).  Cette  tradition  va  même  plus 
loin,  car  elle  dit  que  Bhartri-Hari  est  appelé  le  deuxième 
successeur  de  Panini , le  plus  célèbre  grammairien  des 
Hindous,  dont  il  a perfectionné  les  règles  : et  Panini  n’est 
pas  le  plus  ancien  grammairien , car  il  parle  lui-même  dn 
prédécesseurs  dans  sa  science  dont  il  a corrigé  les  rè- 
gles (2).  Nous  devrions  supposer  d’après  cela  , que,  sans 
avoir  rien  emprunté  des  autres  peuples  par  la  tradition  , 
la  grammaire  a pu  commencer  chez  les  Hindous  avant 
que  leur  langue  se  fût  prêtée  à rendre  les  plus  grandes 
beautés,  ce  qui  serait  contraire  à l’idée  que  la  grammaire 
commence  à se  former  lorsque  l’activité  littéraire  d’un 
peuple,  venant  à se  ralentir,  la  réflexion  s'applique  aux 
productions  intellectuelles.  11  en  est  de  même  pour  la 
lexicologie.  Quoiqu’il  y ait  bien  là  quelque  invraisem* 


(i)  Sur  le  Lcxicon  d’Amara-Sinha,  v.  Colebrooke  , As.  res.) 
VII,  p.  ai 4 j sur  Bararouchi,  ib.  , p.  ai 8. 

(a)  Colebrooke  ,1.1.,  p.  aoa , etc. 
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blance,  nous  ne  nierons  cependant  pas  absolument  que 
la  chose  ne  soit  telle  que  la  tradition  la  rapporte  pour  ce 
qui  est  des  grammairiens  et  des  lexicographes;  car  à tra- 
vers les  ténèbres  de  l'antiquité  indienne  se  laissent  entre- 
voir plusieurs  possibilités  du  fait.  Mais  il  y a dans  ces 
mêmes  récits  encore  beaucoup  de  traits  fabuleux  qui 
pourraient  provoquer  notre  doute  sur  la  fidélité  de  la  tra- 
dition en  général  ; car  Panini  et  son  successeur  Kalidasa, 
et  les  autres  poètes  et  savans  de  la  cour  de  Vikramaditja 
pourraient  bien,  par  exemple,  être  mis  au  nombre  des 
sages  fabuleux  des  Pouranas  ( 1).  En  lisant  ces  traditions 
mythiques  on  ne  peut  se  défendre  de  la  pensée  que  toute 
l'histoire  des  neuf  pierres  précieuses  pourrait  bien  n’ètre 
qu'une  société  plus  ou  moins  fabuleuse,  à peu  près  comme 
ce  que  les  Grecs  racontent  des  sept  sages.  Ce  qui  confir- 
merait dans  cette  opinion  , c’est  que  d’autres  traditions 
représentent  ces  mêmes  hommes  à la  cour  de  Raja-Boja  (2), 
et  qu'il  est  démontré  par  les  écrits  qui  sont  attribués  à 
l'astronome  Waraha-Mihira,  que  l'auteur  vivait  après  la 
naissance  de  Jésus-Christ  (3). 

Ainsi,  les  traditions  des  Hindous  sur  le  temps  de  leurs 
premiers  dévcloppemens  scientifiques  offrent  peu  de  ga- 
rantie. On  doit  plutôt  s’en  rapporter  a la  vraisemblance 
interne  qu'aux  témoignages  extérieurs.  Il  faut  dire  la 
même  chose  des  traditions  sur  le  développement  de  leur 
philosophie.  Nul  doute  que,  dans  la  quatrième  période  de 
la  littérature  historique  de  l'Inde,  un  grand  nombre  d'ou- 


(i)  Colebrooke , op.  cit.;  Rhode,  II,  p.  8». 

(a)  Bentley,  As.  rcs. , VIII;  Trans.  of  the  royal  As.  soc.f 
I,  p.  1 19. 

(3)  Car  il  y est  question  de  l’ère  de  Saca  , qui  commence  en 
l’année  78  après  J.-C.  V.  Bentley,  p.  u4a.  Bentley  croit,  par 
des  raisons  astrouomiques,  que  Waraha-Mihira  pourrait  avoir 
vécu  7 à 800  ans  après  J.-C.  En  général,  les  astronomes  se  dé- 
fient de  la  haute  antiquité  de  l’astronomie  indienne. 


Digitized  by  Google 


DE  I.A  PHILOSOPHIE  IND1ESXE.  N 85 

vrages  philosophiques  n’aient  paru  ( l)  ; mais  il  est  difficile 
de  fixer  l’époque  de  leur  apparition.  Leurs  auteurs  sont 
en  grande  partie  des  personnages  mythiques  de  la  plus 
haute  antiquité  : mais  l'âge  des  mythes  n’a  jamais  cessé 
pour  les  Hindous.  Si  l'on  voulait  encore  tirer  une  preuve 
de  la  haute  antiquité  de  la  philosophie  indienne  de  ce  que 
la  religion  bouddistique  est  sortie  de  la  philosophie 
sankhja  (2),  il  faudrait  observer  que  ce  fait  porte  sur  une 
conjecture  de  Colebrooke,  qui  est  destituée  de  preuves 
historiques.  On  ne  peut  pas  conclure  grand’chose  no 
plus  de  la  série  de  commentaires  sur  les  plus  anciens  ou- 
vrages d’une  secte,  puisque  la  littérature  indienne  s’est 
enrichie  de  commentaires  jusqu’au  dix-septième  siècle  au 
moins  (3).  Les  écrits  qui  peuvent  servir  à donner  connais- 
sance de  la  philosophie  indienne  ne  portent  pas,  ceux  que 
je  connais  du  moins(4),  le  caractère  d'une  haute  antiquité; 


(i)  Colebrooke-,  Transact.  of  the  royal  As.  soc.,  I,  p.  19,  etc., 
et  p.  9a , etc. , donne  au  commencement  de  ses  Mémoires  sur 
les  philosophies  Sankhja  et  Joga  , sur  les  philosophies  Niaja  et 
Vaiseschika,  un  catalogue  assez  considérable  d’écrits  philoso- 
phiques. 

(a)  Vjasa  de  Frank,  t.  I,  part.  I. 

(3)  Colebrooke , As.  res.,  VII,  p.  aia,  note. 

(4)  On  a déjà  parlé  du  Bhagavad-Gita.  Prabodh  Chandro- 

daya,  or  llie  moon  of  intellect,  an  allegorical  draina  and  Atm  a 
Bonn  or  the  knowledge ofspirit,  translated,  etc.,  by  J . Taylor. 
London  , 181a.  L’auteur  du  premier  ouvrage  s’appelle 

Krischna  Mischra.  La  forme  allégorique  fait  déjà  soupçonner 
que  cet  ouvrage  est  d’uue  époque  récente;  Sindou-Raja,  qui 
vécut  deux  âges  d’homme  avant  Raja  Boja  ( Transact.  of  the 
royal  As.  soc. , I,  p.  233),  y est  mentionné  p.  5a,  ainsi  que  le 
temple , qui  ne  contient  aucune  image  de  la  divinité,  p.  78  ; le 
traducteur  pense,  à la  vérité,  qu’il  est  évident  qu’il  s’agit  des 
temples  d’une  secte  indienne  , quoiqu’il  ne  la  connaisse  pas;  ne 
serait-ce  pas  des  temples  chrétiens  ou  musulmans  P Koumarila 
Swami  est  aussi  nommé  dans  l’ouvrage,  p.  81  ; c’est  un  des  plus 
récens  commentateurs  de  la  Mimausa;  il  vivait  il  y a environ 
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et  encore  moins  peut-on  conclure  la  haute  antiquité  de 
la  philosophie  indienne  d’après  ce  que  nous  en  trouvons 
d'ailleurs  dans  des  abrégés,  puisque  la  plupart  des  extraits 
qui  les  composent  sont  pris  de  commentaires  certaine- 
ment très  récens,  et  dont  le  texte  même  trahit,  du  moins 
en  partie,  l'esprit  d’une  science  toute  de  formules  mortes. 
Ainsi,  ne  devant  pas  conclure  de  notre  ignorance  à la 
non-existence,  nous  nous  trouvons  dans  l'impossibilité  de 
juger  d’après  les  traditions  historiques  de  l’âge  de  la  phi- 
losophie indienne. 

N’ayant  que  des  moyens  secondaires  historiques  , il  ne 
reste  plus,  si  nous  ne  voulons  pas  garder  un  silence  ab- 
solu sur  une  matière  dont  on  s’occupe  beaucoup  mainte- 
nant, qu’à  exprimer  quelques  conjectures,  assez  hasardées, 
sur  l’histoire  de  la  philosophie  indienne,  ce  qui  vaut  mieux 
encore  que  de  suivre  avec  un  air  de  sécurité  des  traditions 
qui  ne  méritent  aucune  confiance  (1).  Cependant,  pour 
restreindre  le  cercle  de  nos  conjectures,  nous  suppose- 
rons que  les  Hindous  ont  trouvé  d'eux-mèmes  leur  phi- 
losophie; sans  avoir  été  soumis  à aucune  influence 
extérieure,  sans  faire  attention  à l’occasion  que  le  voisi- 

1000  ans.  Transact.  of  lhe  royal  As.  soc.,  p.  44*  ■ Le  second 
ouvrage  est  de  Sancara  Atscharja  , le  célèbre  restaurateur  de  la 
philosophie  Vedanta  , dont  le  siècle  est  fixé  très  différemment, 
mais  qui  certainement  vivait  long-temps  après  J.-C. , peut-être 
900  ans. 

(1)  11  est  peu  de  personnes  parmi  celles  qui  connaissent  les 
traditions,  qui  trouvent  notre  assertion  trop  forte.  Je  n’en 
veux  pour  preuve  que  ce  que  dit  Colcbrooke  lui-mémc.  Après 
nous  avoir  fait  connaître  la  légende  de  Eapila,  le  prétendu  fon- 
dateur de  la  philosophie  Sankhja,  il  émet  cette  conjecture  : 
que  Kapila  pourrait  très  bien  n’élre  pas  un  personnage  histo- 
rique. Transact.  o/'the  royal  As.  soc.,  I,  p.  22.  Guill.  de  Hum- 
boldt  a dit  la  même  chose  de  Vjasa  , le  prétendu  auteur  de  la 
philosophie  Mimansa  , dans  la  Bibl.  indienne  de  Schlegel , puis- 
qu’il le  compare  aux  neuf  muscs  des  Grecs , qui  passent  aussi 
pour  avoir  inveuté  et  inspiré  toute  sorte  de  choses, 
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Bagè  des  Gt-écs  et  les  relations  politiques  qu’ils  ont  eues 
avec  ce  peuple,  leur  ont  pu  fournir  d’arranger  à leur 
ibànière  les  idées  grecques  (l),  de  la  même  manière 
qu’ils  ont  évidemment  reçu  dans  leur  mythologie  des 
traditions  chrétiennes  et  musulmanes. 

Le  développement  de  la  philosophie  indienne  a un 
tappoM  très  intime  avec  là  religion  des  Hindous;  car 
Comme  tout  ce  qui  s’est  fait  chez  ce  peuple  a une  phy- 
sionomie religieuse , la  philosophie  indienne  la  plus  ré- 
cente porté  encore  des  marques  de  son  origine,  puis- 
qu’elle s’annonce  comme  l’explication  de  l’interprétation 
des  Védas.  Nous  sommes  donc  obligés  d'entrër  ici  dans 
l’examen  de  l’histoire  religieuse  de  l’Inde;  mais  il  suffira 
pour  ttotre  objet  d’en  indiquer  l’essentiel.  La  religion 
des  Hindous  n’a  pas  toujours  été  la  même,  elle  a eu 
plusieurs  périodes  de  développement , de  la  même  ma- 
tiière  que  les  écrits  qui  jouissent  parmi  etlX  dé  quelque 
respect  religieux  se  sont  insensiblement  augmentés. 
Nous  pourrions  en  conséquence  de  cette  multiplication 
de  leurs. livres  sacrés,  admettre  chez  les  Hindous  trois 
périodes  de  développement  religieux  : savoir  la  période 
des  Védas,  celle  des  grands  poèmes  héroïques,  et  celle  des 
Pouranas.  Dans  la  majeure  partie  des  Védas,  il  n’est 
question  que  de  la  religion  naturelle!  c’est-à-dire,  que 
les  forces  de  la  nature,  qui  se  manifestent  à 1 homme 
de  la  manière  la  plus  énergique  ou  la  plus  surprenante, 
telles  que  les  étoiles  et  les  élémens , sont  honorés  comme 
autant  de  divinités:  il  n’y  est  pas  question  au  contraire 
de  l’incarnation  de  Dieu  sous  la  forme  humaine.  Cole- 
brooke  observe,  à la  vérité,  que  dans  quelques  parties  du 
quatrième  Véda,  il  est  question  du  culte  de  llama  et  de 
Krischna,  mais  il  signale  ces  passages  comme  ceux  qui 


(i)  On  trouve  dans  l’Oupnek’hat  des  traces  évidentes  de  doc- 
trines dont  on  peut  indiquer  l’origine  grecque  ; cependant  on 
n’en  peut  riejj  conclure  eu  egard  à la  qualité  de  cette  traduction. 


Digitized  by  Google 


88  Ï.IVRE  II.  CHAPITRE  II. 

trahissent  une  origine  récente,  tant  parce  que  toute  la  qua- 
trième partie  des  Védas  est  suspecte,  que  parce  que  ce  culte 
n’est  pas  d’accord  avec  le  caractère  du  reste  des  Védas  (1  ). 
Quant  au  culte  primitif  de  la  lune  et  du  soleil  chez  les  Hin- 
dous, une  preuve  de  sa  grande  antiquité  me  semble  résulter 
de  ce  que  leurs  héros  et  leurs  rois  étaient  considérés  comme 
fils  de  la  lune  ou  du  soleil.  L’animation  universelle  et  la 
révolution  générale  de  la  nature,  comme  conformes  à la 
doctrine  de  l’émanation  et  comme  favorables  à celle  de  la 
métempsycose,  semblent  donc  faire  partie  des  croyances 
fondamentales  des  Hindous  (2).  Ces  idées  se  retrouvent 
aussi  dans  toutes  leurs  doctrines  subséquentes;  de  là 
■une  grande  vraisemblance  en  faveur  de  celte  opinion  des 
interprètes  : que  les  nombreuses  divinités  mentionnées 
dans  les  Védas  peuvent  se  réduire  k trois,  l’air,  le  feu  , 
et  le  soleil,  mais  que  ces  trois  divinités  n’en  représentent 
au  fond  qu’une  seule,  celle  que  l'index  de  Ritch-Véda 
appelle  la  grande  âine(3).  Ce  qui  confirme  encore  cette  opi- 
nion, c’est  qu’en  général  les  formes,  les  attributs  de  cha- 
que divinité  particulière  ne  sont  point  déterminés  dans 
les  Védas,  mais  que  la  confusion  de  ces  divinités  perce  à 
Iravers  les  différens  noms  et  les  formules  d’invocation  di- 
verses ; de  telle  sorte  qu'on  peut  encore  y reconnaître 
le  sentiment  de  l’unité  de  Dieu.  Chez  un  peuple,  dont 
la  religion  part  essentiellement  de  l’unité  de  sa  caste  sa- 
cerdotale , le  sentiment  de  l’unité  de  Dieu  ne  pouvait  se 
perdre  facilement.  Mais  ce  monothéisme  est  sans  doute 

(i)  As.  res. , VIII , p.  4y3  , etc.  Cf.  3y8.  Les  principaux  ob- 
jets du  culte  sont  nommés  : le  firmament,  le  feu  , le  soleil  , la 
lune,  l’eau,  l’air,  les  génies  tutélaires,  l’atmosphère  et  la  terre. 

(a)  Je  ne  m’exprime  dubitativement  que  parce  qu’on  ne  peut 
juger  de  l’antiquité  des  parties  des  Védas,  sans  avoir  vu  l’ori- 
ginal, et  sans  en  comprendre  la  langue.  Autrement  il  serait  fa- 
cile de  démontrer  celte  opinion  par  des  hymnes,  comme  par 
celles  qui  sont  rapportées  dans  les  As.  res. , VIII,  p.  4oa, 

(3)  As.  res.,  p.  3y<i. 
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mêlé  d’une  très  grande  variété  de  formes  polythéistiqucs. 
Peut-être  n'y  a-t-il  rien  de  plus  instructif  dans  l'antiquité 
indienne  que  la  transparence,  si  je  puis  ainsi  dire,  de 
sa  mythologie,  qui  nous  fait  connaître  comment,  au 
sentiment  général  de  la  divinité,  s’unit  le  sentiment  par- 
ticulier qu’en  font  naître  les  phénomènes  divers,  et 
comment  par  conséquent  de  l'idée  d’un  seul  Dieu  naît 
l'idée  de  plusieurs  dieux. 

On  trouve  dans  les  Itihasas  un  tout  autre  point  de  vue 
religieux,  qui  est  cependant  tiré  des  Védas  mêmes.  On  y 
honore  les  héros  et  les  prêtres  pénitens.  C’est  la  marche 
naturelle  de  toutes  les  religions  polythéistiques,  que  des 
hommes  divinisés  et  des  dieux  faits  hommes  soient  substi- 
tués aux  forces  divinisées  de  la  nature.  11  fallait  déjà 
avoir  un  développement  historique  considérable  et  d’un 
intérêt  général  pour  avoir  commencé  à faire  des  héros, 
des  prêtres,  et  en  général,  de  tous  les  bienfaiteurs  de  l’hu- 
manité, ou , de  tous  les  parfaits  modèles  de  bien,  des  objets 
d'une  vénération  universelle.  Indra  lui-même , roi  des 
dieux  inférieurs,  ou  bien  encore  la  divinité  en  général 
(car  on  ne  peut  attendre  ici  une  grande  précision),  qui 
signifiait  d’abord  le  firmament,  est  représenté  dans  les  poè- 
mes héroïques  comme  un  homme  qui  s’était  élevé  à la  di- 
gnité divine  par  des  sacrifices  (I);  Rama  et  Krischna  ont 
apparu  comme  hommes,  et  se  sont  ensuite  élevés  au  rang 
des  dieux  : il  en  est  de  même  de  Bouddha,  lorsqu'il  est 
honoré  comme  avatar  de  Vischnou.  De  là  un  véritable 
polythéisme,  le  culte  de  plusieurs  dieux,  et  non  un  culte 
d'un  seul  dieu  sous  différentes  formes.  Car  la  personni- 
fication de  la  divinité  exige  nécessairement  des  unités 

(1)  Déjà,  dans  un  Oupanichad  des  Védas,  il  est  question  du 
couronnement  d’Indra  comme  roi  des  dieux.  As.  res.,  VIII, 
p.  409.  Il  n’est  cependant  pas  dit  qu’il  eût  été  homme.  Du  reste, 
cet  Oupanichad  doit , par  plusieurs  raisons , être  considéré 
comme  récent, 
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de  dieux  exactement  limitées.  11  faut  remarquer,  Comme 
caractère  de  la  mythologie  indienne,  que  ce  ne  sont  pas 
proprement  les  actions  héroïques  qui  méritent  l'apo- 
théose, mais  les  sacrifices  par  excellence,  c’est-à-dire,  les 
sacrifices  de  chevaux,  ou  les  expiations,  et  les  mortifica- 
tions de  tous  les  appétits  terrestres.  Si  un  roi  fait  un 
sacrifice  de  chevaux,  ou  qu'il  s’ensevelisse  dans  la  solitude 
des  déserts  pour  se  livrer  à des  actes  d’austérité  et  s’a- 
bîmer dans  la  contemplation  la  plus  profonde  * alors 
Indra  et  les  dieux  tremblent  dans  le  ciel , de  crainte  qu'il 
ne  les  précipite  de  leur  trône,  car  eux-mêmes  ne  sont 
pas  autrement  parvenus  à leur  dignité  céleste.  C’est 
ainsi  que  l’imagination  des  Hindous,  se  portant  sur  les 
hommes,  et  sur  les  phénomènes  de  la  nature,  qu'elle 
humanisait,  y vit  la  divinité  tantôt  plus  haut  tan- 
tôt plus  bas,  et  peupla  le  ciel  indien  de  dieux  sans 
nombre. 

Nous  trouvons  donc  encore  ici  une  ressemblance  avec 
ce  qui  sert  de  fondement  à la  religion  des  Védas.  Dans 
l’homme  parfait  est  aüssi  un  phénomène  particulier,  et 
une  manifestation  de  Dieu , plus  digne  de  l’hoimeur  divin 
que  beaucoup  d’autres  phénomènes,  susceptibles  même  de 
l’animation  divine,  lorsque  l’homme  sait  dépasser  les 
bornes  d’un  imparfait  développement  ; mais  on  peut  négli- 
ger la  question  de  savoir  si  cette  victoire  est  remportée 
par  des  mortifications  et  des  sacrifices.  11  suffit  de  recon- 
naître comment,  à ce  pifs  rétrograde  dans  ce  deuxième 
développement  de  la  religion  indienne , est  aussi  attaché  un 
progrès. 

Si  donc  l’on  fait  attention  que  la  doctrine  des  Bouddhistes 
ne  contient  autre  chose  que  le  principe  des  poésies  hé- 
roïques indiennes  parvenu  jusqu’à  la  conscience  , et  logi- 
quement développé;  puisque  l’homme,  qui  s’affranchit 
des  bornes  par  une  sainte  conduite,  qui  arracliesou  pro- 
chain àla  dépravation  du  siècle,  et  sc  rend  le  bienfaiteur,  le 
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libérateur  du  genre  humain  , devient  uu  grand  dieu  , un 
Bouddha  (1);  on  arrive  ainsi,  à force  de  recherches,  à 
supposer  que  le  bouddhisme  est  sorti  de  la  doctrine  des 
poèmes  héroïques,  ou  d’une  philosophie  qui  en  dérivait. 
Aussi  a-t-on  supposé  que  le  bouddhisme  a sa  soürce  dans 
la  philosophie  sankia  ( i).  Mais  on  chercherait  bien  en  Valu 
une  analogie  qui  put  rendre  vraisemblables  ces  supposi- 
tions; car,  pour  mon  compte  du  moins,  je  ne  connais  au- 
cune religion  qui , se  développant  avec  force  dans  sa  jeu- 
nesse, ait  tiré  son  origine  d’un  système  philosophique, 
tandis  que  nous  connaissons  beaucoup  d’exemples  de 
croyances,  qui,  de  religieuses  qu'elles  étaient  d’abord, 
sont  ensuite  devenues  l'objet  d’un  examen  philosophique. 
Cette  marche  est  conforme  à la  nature,  puisque  la  foi 
précède  la  connaissance  réfléchie  de  soi-même.  Nous  trou- 
vons en  outre  la  doctrine  de  la  religion  bouddhistique  très 
simple,  et  en  partie  susceptible  de  représentations  si  gros- 
sières, qu’on  ne  peut  croire  qu’elle  ait  eu  des  bases  phi- 
losophiques. Sans  vouloir  nous  engager  plus  avant  dans 
les  questions  difficiles,  peut-être  même  insolubles,  sur  la 
naissance  de  la  religion  bouddhistique , nous  ne  pouvons 
cependant  nous  empêcher  d’exprimer  l’opinion , que  le 


(i)  C’est  là  l’essence  de  la  religion  bouddhistique.  Sa  dissi- 
dence avec  les  autres  religions  sur  la  naissance  du  monde  ne  nous 
parait  pas  lui  être  essentielle  si  elle  n’a  pas  de  rapport  avec  ce 
dogme.  Ce  qu’il  y a d’essentiel  encore  , c’est  la  naissance  de 
toutes  choses  d’un  principe  primitif  non  développé,  appelé 
nature  [As.  res. , Vit,  p.  34,  etc.,  39g),  ainsi  que  la  métem- 
psycose , dont  on  n’est  affranchi  que  lorsqu’on  est  devenu 
Bouddha.  De  là  la  défense  de  sacrifier  des  êtres  vivans.  Les 
Bouddhistes  sont  d’accord  avec  les  Dchaïnas  sur  ces  poiuu  dog- 
matiques; une  différence  importante  entre  eux,  c’est  que  les 
premiers  ne  connaissent  pas  de  castes.  V.  sur  la  ressemblance 
et  la  différence  de  ces  deux  sectes , Colebrooke  As.  res.,  IX, 
p.  279,  288. 

^2)  Colebrooke  est  de  cet  avis,  As,  res, , VIII,  p.  4^5, 
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commencement  de  la  philosophie  indienne  coïncide  assez 
avec,  la  connaissance  que  les  brahmanes  ont  eue  de  la  reli- 
gion bouddhistiquc.  Nous  donnerons  plus  loin  les  raisons 
de  cette  opinion  ; mais  auparavant  il  peut  être  nécessaire 
d'étudier  la  troisième  période  de  l’histoire  de  la  religion 
brahmanique. 

Si  le  bouddhisme  u’est  pas  la  transition  à cette  période, 
il  en  constitue  au  moins  une  partie  essentielle  (l);  car, 
comme  il  devait  conduire  à la  conscience  du  principe  qui 
servait  de  base  à la  divinisation  de  l'homme,  il  était  pro- 
pre à répandre  un  nouveau  jour  sur  la  religion;  mais  il 
n'était  pas  de  nature  à passer  dans  le  caractère  religieux, 
de  la  pensée  des  brahmanes,  puisque  cette  pensée  reposait 
essentiellement  sur  le  monothéisme.  Le  principe  du  poly- 
théisme anthropolatrique  ne  fut  pas  plus  tôt  parvenu  à la 
conscience,  comme  il  est  arrivé  dans  le  bouddhisme,  qu’il 
dut  s'engager  dans  la  religion  des  brahmanes  un  combat 
contre  lui  et  contre  les  pratiques  qui  en  étaient  la  consé- 
quence , afin  de  séparer  de  la  religion  l’élément  polythéis- 
tique  qui  s’y  était  mêlé  dans  la  seconde  période  de  sou 
histoire.  La  manière  dont  tout  cela  est  arrivé  s’aperçoit 
facilement  dans  le  perfectionnement  encore  subsistant  delà 
religion  des  brahmanes.  Elle  renferme  tout  le  Panthéon  des 
dieux,  créés  et  embellis  par  l’invention  poétique;  mais 
elle  allie  tout  cela  avec  la  doctrine  de  l’unité  de  Dieu, 
puisqu'elle  admet  qu’il  n’y  a qu’un  Dieu  , le  Dieu  véritable 
et  suprême  , et  que  tous  les  autres  dieux,  que  croit  le  vul- 
gaire , sont  ses  serviteurs,  ou,  comme  pensent  les  sages 
Indiens,  les  créations  fantastiques  de  sa  inaja , de  son  ima- 
gination décevante.  Or,  il  était  naturel  qu’avec  celte  ma- 
nière de  penser,  différentes  opinions  s’élevassent  sur  la 
question  de  savoir  quel  est , parmi  tous  les  dieux  , le  dieu 


(i)  11  n’est  pas  nécessaire  à cet  effet  qu’il  soit  né  dans  celte 
période;  peut-être  seulcmeut  est-ce  dans  cette  période  qu'il  s’est 
mêlé  pour  la  première  fois  à la  religion  des  Brahmanes. 
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suprême  , le  Dieu  vrai.  Quelque  uns  honorent  comme  tel 
Rama,  d’autres  Krischna,  d’autres  Sira , etc;  et  tous  11e 
peuvent  manquer  de  trouver  dans  ce  mélange  de  fables  de 
toutes  couleurs  des  preuves  à l’appui  de  leur  opinion.  La 
religion  des  brahmanes  s’est  ainsi  divisée  en  plusieurs 
sectes,  toutes  divergentes  par  les  opinions  sur  l’objet  le 
plus  digne  de  leur  adoration.  Je  présume  que  la  source  de 
toutes  ces  croyances  religieuses  se  trouve  dans  les  Poura- 
nas  ; nous  savons  du  moins  que  quelques  uns  des  Pouranas 
appartiennent  au  siraïsme,  d’autres  au  vischnouïsme  ( I)  ; 
et  les  titres  des  autres  Pouranas  font  présumer  quelque 
chose  de  semblable. 

Si  donc  nous  devions  découvrir  dans  ce  développement 
de  la  religion  indienne  un  commencement  de  philosophie, 
on  11e  pourrait  guère  le  trouver  dans  les  deux  premières 
périodes;  car  le  sentiment  naturel  et  universel  du  divin 
dominait  dans  la  première  période,  et,  tel  qu’il  était,  il 
ne  pouvait  arriver  à la  séparation  des  principes  de  la  na- 
ture; et  cependant  cette  distinction  était  la  seule  philoso- 
phie possible  alors , parce  qu’on  était  trop  enfoncé  dans 
l’intuition  irréfléchie  ou  sans  conscience  du  général.  Le 
divin  était  dans  ce  temps  encore  l’infini , dont  on  ne  de- 
vait approcher  qu’avec  ferveur,  sans  prétendre  y réfléchir, 
et  surtout  sans  se  permettre  d'en  douter.  La  science  du 
divin  en  aurait  été  la  profanation.  Or,  si  la  première  pé- 
riode s’est  passée  dans  un  sentiment  paisible,  la  seconde 
période,  au  contraire,  la  période  des  grands  poèmes  hé- 
roïques , s’est  passée  dans  la  poésie  fantastique,  qui  hu- 
manisa les  dieux  et  divinisa  les  hommes.  Si  l’esprit  philo- 
sophique se  fut  mis  en  mouvement  à celte  époque,  il 
aurait  ralenti  le  vol  de  la  poésie,  en  séparant  ce  que  l’ima- 


(1)  Rhode , II,  p.  56,  57.  Colcbrooke  est  d’accord  avec  lui. 
As.  res. , VIII,  p.  4<j5;  Transact.  oj  the  royal  As.  soc.,  I, 
p.  575.  Il  fait  aussi  dériver  la  division  de  la  religion  indienne  eu 
plusieurs  sectes , de  l'influence  du  bouddhisme. 
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gination  tient  légèrement  uni.  Qu’on  ne  se  dissimule  donc 
pas  qu’aujourd’hui , comme  autrefois,  la  philosophie  ne 
peut  occuper  l'homme  qu'autant  qu’il  s'est  élevé  en  lui 
une  espèce  d’anarchie  sur  les  questions  qui  l’intéressent  le 
plus,  sur  les  idées  qu'il  se  fait  de  Dieu  , de  la  nature  et  de 
sa  propre  destinée.  Autrefois  comme  maintenant,  comme 
toujours,  le  doute  a été,  est  et  sera  le  père  de  toute  con- 
naissance véritablement  scientifique  : non  pas  ce  doute 
qui  n'a  pour  objet  que  de  se  désister  de  toute  recherche 
de  la  vérité , mais  celui  qui  se  propose  la  recherche  même, 
et  par  elle  la  certitude.  Ce  n’est  que  par  le  choc  violent 
des  différentes  manières  de  penser,  par  les  combats  intel- 
lectuels d'un  homme  avec  lui-méme  ou  avec  les  autres 
hommes  ; que  commence  la  véritable  liberté  d’esprit,  qui 
rend  mûr  pour  la  science , et  qui  porte  avec  elle  un  tout 
autre  repos  que  celui  qu'éprouve  quiconque  ne  remarque 
pas  la  servitude  où  le  retient  sa  manière  étroite  de  penser, 
et  se  croit  libre  par  cela  seul  qu’il  n’aperçoit  pas  ses  fers. 
On  a dit  que  l'Hindou  est  contemplatif  de  sa  nature,  et 
qu'il  lui  a dû  par  conséquent  être  facile  de  s'élever  à la 
philosophie;  comme  si  cette  contemplation  inerte,  que 
les  Hindous  mettent  au-dessus  de  tout,  et  que  leurs  philo- 
sophes eux-mêmes  comparent  à l’état  de  la  tortue,  lors- 
qu’elle a retiré  tous  ses  organes  sous  l’insensible  écaille 
qui  la  recouvre , pouvait  être  la  condition  , la  méthode, 
ou  la  voie  de  la  philosophie  ; comme  si,  pour  arriver  à la 
véritable  science  , l'observation  active  des  sens,  un  regard 
vaste  et  vivant,  arrêté  sur  le  monde  pour  distinguer  et 
pour  comprendre  les  phénomènes  et  leurs  causes,  n'é- 
taient pas  mille  fois  préférables!  En  effet,  lorsqu’il  nous 
est  arrivé  quelquefois  de  nous  représenter  vivement  l’in- 
clination de  l’Hindou  à se  replier  solitairement  sur  lui- 
même  , et  à se  livrer  à ses  devoirs  religieux  , lorsque  nous 
tfvons  réfléchi  à la  force  de  ses  préjugés , nous  avons  juste- 
ment pensé  que  la  philosophie  n'a  pu  naître  dans  l’Inde 
que  par  un  mouvement  extérieur.  Leur  religion  était  au 
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moins  très  propre  , d’une  part,  à tenir  long -temps  en 
repos  la  réflexion  par  la  satisfaction,  quoique  superficielle, 
du  sentiment  religieux , d’autre  part , à donner  de  l’occu- 
pation à l’esprit  en  excitant  l’imagination.  Nous  convien- 
drons néanmoins  qu’il  s’est  produit  parmi  eux  une  ma- 
tière intellectuelle  fermentescible;  mais  elle  n’a  dû  se 
manifester  dans  toute  sa  force  qu’avec  les  dissensions  reli- 
gieuses , et  avec  le  doute  religieux  qui  les  suit.  Dans  les 
deux  premières  périodes  de  l’histoire  de  la  religion  in- 
dienne , la  philosophie  n'a  pu , suivant  toute  vraisem- 
blance , exister  chez  les  Hindous  (1).  Nous  pourrons  donc 
nous  attendre  avec  un  peu  plus  de  vraisemblance  à trou- 
ver le  développement  de  la  philosophie  indienne,  lorsque 
le  bouddhisme  sera  connu  dans  llnde , et  que  les  disputes 
religieuses  y seront  entrées  avec  lui  et  par  lui. 

Plusieurs  traditions  importantes  sont  favorables  à cette 
opinion.  Je  dis  à cette  opinion , car  il  n’y  a pas  de  certin 
tude.  Nous  commencerons  par  les  plus  récentes.  Un  grand 
nombre  des  plus  célèbres  commentateurs  des  écrits  phi- 
losophiques , comme  aussi  plusieurs  auteurs  d’ouvrages 
philosophiques  originaux,  sont  considérés  comme  les  sou- 
tiens de  la  foi  orthodoxe,  et  comme  les  zélés  adversaires  du 
bouddhisme,  du  dschinisme,  qui  lui  ressemble  beaucoup, 
et  d’autres  sectes  encore. Tels  sont  Koumari  la,  Bhatta,San- 
kara,  Atscharja,Vopadevaetd’autres(2),  qui  vivaient  long- 


(i)Fr.  Schlegel  semble  même  en  convenir,  lorsqu’il  dit,  op.c., 
p.  9J,  qu’il  n’appellera  pas  systèmes  philosophiques  les  opi- 
nions des  Hindous , a quoiqu’elles  aient  été  exposées  systé- 
matiquement par  la  suite , mais  non  à l’époque  de  leur  forma- 
tion ; « seulement  il  n’aurait  pas  dîi  dire  qu’elles  avaient  été 
a originairement  quelque  chose  de  plus  que  de  simples  opinions 
philosophiques.  » Il  semble  qu’il  lui  ait  ici  pris  fantaisie  de 
faire  l'éloge  de  l'innocence  de  l’enfance;  mais  il  n’aurait  pas 
dû  le  faire  aux  dépens  de  la  liberté  humaine. 

(a)  Transact.  of  the  royal  As.  soc.,  I,  p.  44*}  As.  res.,  VII, 
p.  ai4 , note. 
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temps  après  la  naissance  de  J.-C.  Le  but  d’autres  écrits 
philosophiques  doit  avoir  etc  de  concilier  entre  elles  les 
différentes  sectes  des  brahmanes  (1) , et  de  faire  voir  que 
les  points  dogmatiques  sur  lesquels  roulait  le  différend 
ne  sont  point  essentiels  (2).  La  doctrine  de  ces  écrits  con- 
ciliateurs est  très  propre  à amener  une  pacification.  Enfin, 
la  plupart,  ou  plutôt  toutes  les  sectes  philosophiques  des 
Hindous,  comme  les  partisans  des  philosophies  Sankhja, 
Niaja , Rlimausa,  Védanta  et  Vaiseschika,  déclarent  que 
leur  but  est  d’expliquer  les  Vëdas  (3) , but  qui  ne  pouvait 
avoir  un  sens  et  une  importance  que  lorsque  différentes 
sortes  d’explications  des  principes  religieux  eurent  péné- 
tré parmi  les  Hindous.  Ainsi,  tout  nous  porte  à rechercher 
l'origine  de  la  philosophie  indienne , à l’époque  où  les  dis- 
sensions religieuses  atteignirent  un  tel  éclat,  que  l’on  dut 
en  chercher  la  conciliation  en  remontant  aux  premiers 
principes.  Déjà  aussi  les  écrits  fondamentaux  de  la  philo- 
sophie Mimansa  et  de  la  philosophie  Sankhja  contiennent 
une  grande  polémique  contre  les  bouddhistes  et  contre  les 
dschaïnas( 4). C’est  ainsique  s’établit  toujours  le  rapport  de 
la  philosophie  à la  religion,  pour  peu  que  celle-ci  fournisse 
à la  première  une  matière  de  considération  scientifique. 


(i)  As.  res.  , VII,  p.  280. 

(a)  On  ne  doit  pas  en  être  très  étonne  , parce  que  la  doctrine 
de  la  Maja  rend  beaucoup  de  choses  possibles  et  môme  faciles; 
mais  il  y a tout  lieu  d’être  surpris  que  dans  une  inscription  de 
i3G8  après  la  naissance  de  J.-C.,  il  soit  dit  qu’il  n’y  a aucune 
différence  entre  la  religion  des  Vischnouites  et  celle  des  Dschai- 
nas,  quand  cependant  ceux-ci  rejettent  l’autorité  des  Védas. 
As.  res. , IX  , p.  270.  Suivant  les  Trans.  ofthe  roj  al  As.  soc. , 
I , p.  53G , cette  inscription  semble  n’avoir  été  qu’une  ruse  po- 
litique. 

(3)  Colebrooke  Transact.  oj  the  royal  As.  soc. , I,  p.  94 , 97 , 
1 1 3 , 43g,  55o. 

(4)  Transact.  ofthe  royal  As.  soc.,  1,  p.  55o. 
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Si  une  philosophie  précède  la  religion  , elle  peut  devenir 
la  mère  d’une  foule  d’hérésies,  sauf  aussi  à servir  plus 
tard  à les  combattre  ; mais,  si  aucune  opinion  philosophi- 
que n’a  précédé  la  religion , la  philosophie  ne  remplit 
que  ce  dernier  rôle. 

Je  pourrais  aussi  rappeler  ici  quelques  traditions  qui 
paraissent  indiquer  l’union  de  la  philosophie  indienne 
avec  la  religion  des  bouddhistes,  des  dschaïnas  et  des  sec- 
tes brahmaniques.  Je  dois  remarquer,  au  sujet  des  Hin- 
dous d’à  présent , qu’ils  considèrent  ordinairement  les 
bouddhistes  et  les  sectateurs  de  Dschinas,  comme  une 
seule  secte  : et  en  effet,  il  y a des  ressemblances  frappantes, 
non  seulement  dans  leurs  dogmes,  mais  aussi  dans  leurs 
traditions  sur  la  naissance  de  leur  religion,  en  remontant, 
non  pas  aux  temps  purement  fabuleux , mais  à ce  qu’ils 
disent  avec  quelque  vraisemblance  du  temps  et  du  lieu  où 
ces  religions  apparurent.  Tout  ce  qu’ils  racontent  des 
Bouddhas  et  des  Dschinas  anciens,  c’est-à-dire  des  pre- 
miers saints  qui  ont  paru  sur  la  terre  pour  le  salut  de 
l'humanité,  et  qui  sont  parvenus  à la  dignité  divine,  est 
tout-à-fait  en  dehors  de  l’histoire.  Le  dernier  Bouddha 
s'appelle  Gautama  ou  Gotama , et  l’un  des  disciples  les  plus, 
distingués  du  dernier  Dschina  porte  aussi  le  nom  de  Go- 
tama. Les  bouddhistes  et  les  dschaïnas  attribuent  une 
partie  de  leurs  livres  saints  à deux  Gautamas  (1).  Ces. 
deux  sectes  s’accordent  aussi  passablement  sur  le  lieu  et. 
le  temps  de  l'apparition  de  leurs  sages  , si  bien  qu’on  peut 
à peine  douter,  pour  sc  conformer  au  jugement  de  Cole- 
’brooke , qu’elles  ne  soient  deux  branches  d'une  seules 
souche  (2).  Mais  il  est  digne  de  remarque  que  le  même 


(i)  Transact.  of  the  royal  As.  soc. , I,  p.  533,  558. 

(a)  Ibid. , p.  5ao  etc.  Colebrooke  dit  encore,  pour  Cure  voir 
l’affinité  des  deux  secte» , qu’elles  ont  toutes  deux  employé  dans 
leur  langue  sacrée  le  pâli  ou  le  prakrit.  Cependant  ii  dit  aussi 

i.  7, 
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Gautaiha  ou  Gotamà  ( 1)  est  considéré  comme  l'auteur  de 
la  philosophie  Niaja  (2) , et  que  Kanada , qui  est  aussi  le 
fondateur  de  la  philosophie  Vaiscschlka  , philosophie  qui 
a une  Analogie  frappante  avec  la  philosophie  bouddhis- 
tique  (3) , est  surnommé  Kasjapa,  nom  coihmun  aussi  à 
l’avant-dernier  bouddha,  tandis  que  le  dernier  dschina 
doit  être  de  la  Lace  de  Kasjapa  (4). 

Ces  coïhcidenccs , quoique  purement  nominales,  sem- 
blent cependant  trop  précises  pbur  devoir  êtrfc  attri- 
buées aU  hasard.  J’ajoùte  enedre  que  les  partisans  de 
la  philosophie  tnahesvara,  qui  honorent  Siva,  rapportent 
leur  doctrine  aux  révélations  de  Siva,  que  IcS  vlschnoui- 
tes  rapportent  là  leur  aux  révélations  de  ViSchhbu  (S),  ét 
que  leà  bràhmaUes  orthodoxes  et  les  semi-orthodoxes 
attribuent  leur  système  de  philosophie  aux  anciens  Sages 
des  Védas , Comme  Dschaimiïii , et  au  collecteur  des  Vé- 
das,  Vjasa.  Tout  cela  semble  prouver  que  la  philosophie 
des  Hindous  s’est  élevée  sür  des  divisions  religieuses  : 
non  pas  que  bous  supposions,  avec  les  traditions  rap- 
portées, que  les  chefs  des  seetbs  religieuses  aient  été 
aussi  les  auteurs  des  systèmes  philosophiques  ; mais  il 
nous  semble  que  ces  traditions  prouvent  seulement  que 
ceui  qui  formèrent  les  différentes  branches  de  la  phi- 
losophie indienne  avaient  souS  les  yeux  les  dogmes 
d’une  secte  religieuse,  en  sorte  qdc  leurs  travaux  pré- 
sentent le  même  aspect  que  ceux  des  chefs  de  ces  sectes. 


que  les  bouddhistes  ont  des  livres  sacrés  écrits  en  sanskrit. 
Transact.  of  the  royal  As.  soc.,  I , p.  558  , note. 

(i)  Colebrooke  regarde  le  mot  Gautama  comme  patrony- 
mique de  Gotama  (op.  cit. , p.  5 as) , ce  qui  n’est  cependant  pas 
admis  par  les  Hindous.  Ibid. , p.  538. 

(a)  Hamilton,  ibid.,  p.  5^4 > 538. 

(3)  Ibid. , p.  56o , 565. 

(4)  Ibid. , p.  5ai  , 565. 

(5)  Ibid. , p.  5^0 , 5j5. 
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Cela  posé , on  aurait  en  quelque  sorte  un  point 
chronologique  fixe  pour  l’histoire  tic  la  philosophie 
indienne,  si  l’on  pouvait  déterminer  l’époque  où  les 
différentes  opinions  religieuses  commencèrent  à pa- 
raître chez  les  Hindous.  Cependant  le  défaut  de  pré- 
cision des  chroniques  indiennes  laisse  là-dessus  d'é- 
paisses ténèbres,  et  peut-être  que  le  quelque  accord 
qui  existe  sur  ce  point  dans  les  traditions  n’est  qu’une 
sorte  de  fascination  d’un  attrait  dangereux;  ou  peut-être 
encore  a-t-il  été  occasioné  par  les  calculs  des  Euro- 
péens qui  le  cherchaient.  Quoi  qu’il  en  soit,  il  nous  est 
pcrïnis  de  faire  connaître  ce  qui  est  accordé  : c’est  que 
l'on  compte  à Ceylan  542  ans  depuis  l’apothéose  de 
Gaiitarrta-Bouddha  jusqu’à  la  naissance  de  J.-C. , à Siain 
et  chez  les  Birmans  546  ans,  et  que  les  Dschalnas 
placent  l’apothéose  de  Mahavira,  le  maître  de  Gau- 
tatna,  environ  600  ans  avant  la  naissance  de  J.-C.  (1). 

iSi  l’on  ajoutait  foi  à ces  documens,  on  devrait 
placer  le  commencement  des  divisions  religieuses  dans 
les  Indes,  à peu  près  vers  l’époque  où  Thalès  et  Pytha- 


( i ) P.  a Bolden,  de  Buddhaismi  origine  et  totale  definiettdii. 
Regiom.,  1827,  p.  17  ; Colebrooke,  1. 1.,  p.  5îi.  Bolilcn observe 
que  plusieurs  peuples  comptent  leurs  années  du  temps  où  ils  ont 
reçu  la  religion  bouddhistique  ; je  u’ai  pu  arriver  là-dessus  à 
aucun  résultat  certain.  Mais  quelques  uns  de  ces  calculs  sem- 
LIciU,  sans  aucun  doute,  se  rapporter  à une  ère  qui  commence  à 
l'apothéose  de  Bouddha  ou  de  Dschina.  On  aurait  à désirer  des 
rensciguemens  certains  sur  la  question  de  savoir  si  ces  calculs 
sont  encore  maintenant  en  usage,  ou  combien  de  temps  ils  l’ont 
été.  Joncs  a fixé  le  temps  de  Bouddha  environ  1000  avant  la 
naissance  de  J.-C.  ; il  a été  suivi  en  cela  tout  récemment  par 
J. -J.  Schmidt,  sur  les  rapports  des  doctrines  guostico-tliéoso- 
pliiques  avec  le  bouddhisme.  Lcipz.  1828,  p.  8.  Cette  opinion 
repose  sur  la  connaissance  que  l’on  croit  avoir  de  l’année  de  la 
naissance  de  Bouddha;  mais  ces  documens  u’out,  à mon  avis* 
aucune  valeur  historique. 
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gore  philosophaient  chez  les  Grecs.  Mais  il  faut  obser- 
ver encore  que  l'attaque  des  brahmanes  contre  les 
doctrines  bouddhistiques  ne  semble  pas  avoir  commencé 
aussitôt  après  l’apparition  de  ces  doctrines  dans  les 
Indes;  on  devait  plutôt  avoir  été  porté  d’abord  à don- 
ner à Bouddha  une  place  dans  le  panthéon  indien  , 
quoiqu'il  eût  rejeté  les  doctrines  des  Védas,  puisqu’il 
lut  honoré  comme  une  incarnation  de  Vischnou  (1).  Et 
l’on  n’en  sera  pas  étonné,  en  effet,  si  l’on  fait  attention 
qu'à  l’époque  où  la  chose  arriva,  les  principes  des  deux 
sectes  religieuses  n’étaient  pas  encore  sentis  d’une  con- 
science claire.  Ce  fait  seul  explique  donc  comment,  dans 
les  temps  postérieurs , le  culte  de  Bouddha  pouvait 
être  uni  au  brahmanisme  (2).  Mais  comme  on  remonta 
aux  principes  par  les  froissemens  continuels  entre  les 
deux  partis  religieux , il  dut  arriver  que  les  brahmanes, 
formés  à la  science,  cherchassent  à attaquer  par  des 
doctrines  philosophiques  les  bouddhistes,  contre  les- 
quels ils  ne  pouvaient  argumenter  des  livres  sacrés. 
La  seule  chose  donc  que  nous  puissions  dire,  c’est  que 
ce  ne  fut  que  postérieurement  à l'époque  dont  nous 
avons  parlé,  que  la  philosophie  commença  à se  dévelop- 
per parmi  les  Hindous  ; mais  combien  de  temps  après , 
c’est  ce  que  nous  ne  pouvons  décider. 

Si  nous  avons  réussi  à déterminer,  avec  une  vrai- 
semblance propre  à nous  encourager,  jusqu’à  ce  qu’il 
se  présente  quelque  chose  de  mieux,  l'époque  depuis 
laquelle  les  Hindous  ont  pu  commencer  à philosopher, 
nous  devons  naturellement  désirer  d’en  déterminer  une 
autre,  avant  laquelle  on  puisse  supposer  qu’ils  ont 
vraisemblablement  dû  avoir  philosophé.  Les  plus  an- 


(i)  Gita-Govinda,  traduit  par  Majcr,  p.  aG,  37. 

(a)  Témoin,  par  exemple,  une  iuscription  composée  par  un 
serviteur  de  Brahma , dans  laquelle  est  loué  le  cœur  tendre  de 
Bouddha.  As.  rcs. , IX , p.  408 , etc. 
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cicns  monumens  des  Grecs  sur  les  Indes  pourraient  nous 
garantir  un  point  ferme , si  nous  les  trouvions  assez 
précis  pour  pouvoir  en  conclure  un  développement 
réel  de  la  philosophie  chez  les  Hindous.  Mais  si  nous 
considérons  le  sens  des  paroles  des  narrateurs  plutôt  que 
ces  paroles  mêmes,  alors  nous  verrons  qu’ils  ne  peuvent 
nous  être  d'aucun  secours.  Car,  quoiqu’ils  parlent  beau- 
coup de  philosophes  et  de  sophistes  disputeurs  parmi 
les  Hindous,  ces  mots  ne  prouvent  rien  dans  la  bouche 
des  Grecs,  qui  appellent  aussi  philosophes  les  druides 
des  Gaulois  et  les  prêtres  des  Juifs  (1);  et  ce  que  les 
Grecs  nous  rapportent  des  opinions  des  Brahmanes  est 
plutôt  d’accord  avec  les  dogmes  religieux  qu'avec  les 
doctrines  philosophiques.  Tout  ce  qu’on  pourrait  tirer 
du  ces  témoignages  pour  notre  objet,  c’est  que,  au  temps 
où  les  Grecs  connurent  les  Hindous,  ceux-ci  étaient 
divisés  en  sectes  qu'il  serait  difficile  de  déterminer  exac- 
tement, faute  de  rcnscignemens  suffisans  (2). 

Si  l’on  réfléchit  cependant  au  long  temps  qui  sé- 

(i)  Néarque  et  Mégaslhènes , qui,  parmi  les  ancieus  chroui- 
queurs  grecs,  ont  vu  l'Inde,  ne  semblent  pas  avoir  eu  assez  de 
philosophie  pour  avoir  pu  observer  l'état  de  celle  de  l’Inde. 
Mégasthènes  est  caractérisé  à cet  égard  dans  dem.  Alex.  Strom., 
I , p.  3o5.  Sylb.  , il  dit  : Attovto  fitvzot  zà  iripc  wvvtuf  ci pr.pcva  irapà 
to'j  àir/jxioti  Xtytrai  xai  irapà  toTç  îÇo»  zr,;  EXX.otioç  ytXovoysüot , zà 
fùy  Trop  lvioTç  irnb  rùv  Bpcx^piâvuv  , rà  <îc  tv  zft  Svptif  ûiro  tû>  xa- 
Xsufuvu»  Iouiatwv.  On  voit  du  reste  comment  Strabon  se  défie 
des  relations  des  Grecs  sur  les  Indes,  liv.  i5  , in  ppio. 

(a)  Il  n’est  pas  facile  de  dire  quelle  espèce  de  gens  c’étaient 
que  les  Prammes,  les  Gcrmancs  ou  Sarmanes,  ou  Samanæer, 
quand  il  n’est  pas  même  sur  si  les  Sarmanes  ou  Samanés 
étaient  des  Indiens  ou  des  Perses , parce  que  le  mot  Inde  était 
bien  moins  déterminé  pour  les  Grecs  que  pour  nous.  As.  res. , 
IX,  p.  399  j P.  a Bohlen , 1 . 1.,  p.  33  etc.  Bayer,  Hist.  regni  Gric- 
corum  Bactr. , p.  ai.  On  ne  sait  à quelle  source  a puisé  Clé- 
ment tl' Alexandrie , Strom. , I , p.  3o5 , qui , le  premier,  parle 
de  Bouddha. 
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pare  vraisemblablement  l’apparition  de  la  religion 
bouddhistique  des  premières  relations  que  les  Grecs 
eurent  avec  les  Indiens,  il  semble  alors  peu  douteux 
qu’il  régnait  déjà  à cette  époque  une  sorte  de  philoso- 
phie chez  les  Hindous.  On  doit  cependant  rester  dans 
un  doute  modeste  sur  la  question  de  savoir  si  cette 
philosophie  a pu  être  celle  qui  a reçu  son  développe- 
ment et  une  sorte  de  culte  dans  les  temps  les  plus  récens 
dç  la  littérature  sanscrite.  Malgré  cela , on  ne  pour- 
rait pas  admettre  que  la  philosophie  des  Hindous,  à. 
l'encontre  de  tout  ce  qui  tient  au  développement  de 
l’humanité , ne  s’est  pas  formée  insensiblement.  Mais 
alors  il  est  naturel  aussi  que  des  essais  imparfaits  dans 
la  science  soient  mis  dans  l’ombre  par  des  travaux 
postérieurs  plus  complets,  et  qu’ils  tombent  même 
dans  l’oubli,  si  la  tradition  les  passe  sous  silence.  Or, 
comme  cette  tradition  manque  chez  les  Indiens,  on 
peut  donc  présumer  seulement  qu’il  n’y  a que  le  déve- 
loppement moins  imparfait  de  la  philosophie  indienne 
qui  nous  ait  été  conservé  dans  les  ouvrages  que 
nous  possédons,  et  qu’on  ne  peut  y trouver  que  des 
traces  fort  imparfaites  de  la  philosophie  indienne  anté- 
rieure. 

Nous  reviendrons  plus  tard  sur  ce  qu’on  peut  conjec- 
turer de  ces  vestiges  de  la  philosophie  la  plus  ancienne. 
Auparavant,  nous  devons  encore  dire  notre  opinion  sur 
le  temps  où  le  développement  moins  imparfait  de  la  phi- 
losophie indienne  peut  avoir  eu  lieu.  C’est  une  loi  géné- 
rale du  perfectionnement  humain,  qu’il  n’y  a pas  de  mou- 
vement scientifique  de  l’esprit  qui  ne  soit  mêlé  de  quelque 
mouvement  philosophique  : le  fait  est  aussi  facile  à dé- 
montrer historiquement  que  rationnellement.  Mais  la 
philosophie  n’est  pas  seulement  une  condition  nécessaire 
du  perfectionnement  scientifique,  elle  est  à son  tour  sou- 
mise à ce  perfectionnement,  ainsi  qu’à  tout  perfectionne- 
ment intellectuel  de  l’homme.  On  peut  remarquer  dans 
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les  individus  et  dans  les  peuples  que  la  philosophie  ne  se 
rattache  pas  aux.  objets  de  l'activité  intellectuelle , aux- 
quels ils  s’adonnent  avec  succès  dans  l’enfance  ou  dans  1^ 
jeunesse.  Elle  demande  la  maturité  de  l’âge;  et  si  la  poésie 
» n’a  pas  de  meilleur  temps  que  l’âge  de  vie  et  de  feu  tje 
l’imagination  daqs  la  jeunesse  de  l’hoiqmc,  e£  s\  même 
l’on  peu^  dire  d’elle  qu’elle  copserve  à l’qsprit  la  fraî- 
cheur du  jeune  âge,  la  philosophie  cs^  au  pontrajre  l'œu- 
vre de  la  réflexion  sur  toutes  choses,  et  le  fruit  long 
à mûrir  d’un  regard  profond  jeté  sup  le  coups  de  la  na- 
ture et  d’une  expérience  acquise  par  de  norqbpeuses  ob- 
servations. Si  donc  nous  pouvons  considérer  les  Indiens 
comme  un  peuple  qui  avait  assez  de  talent  pour  §e  livrer 
avec  succès  aux  arts  et  aux  sciences,  et  qui  développa  ces 
talens  presque  sa^ns aucune  instruction  étrangère,  sans  le 
secours  de  la  tradition,  alors  il  est  à présumer  qu’ijs  ac- 
quirent quelque  habileté  dans  les  arts  avant  d'en  acqué- 
rir dans  les  sciences.  Nous  pouvons  supposer  ensuite  qu’à 
la  vérité  plusieurs  tentatives  en  philosophie  ont  pu  avoir 
été  faites  de  très  bonne  heure  parmi  les  Hindous,  mais 
qu’elles  n’ont  dû  constituer  une  philosophie  qui  exprimât 
suffisamment  toute  leur  façon  de  penser  scientifique  dans 
différentes  directions  et  dans  différentes  sectes,  qu’à  l’é- 
poque où  leur  poésie  se  fut  développée  à un  tel  point 
qu’ils  eurent  parfaite  conscience  de  fart.  11  faut  soigneu- 
sement distinguer  deux  espèces  de  déyeloppemens  philo- 
sophiques, comme  deux  espèces  de  développemens  poé- 
tiques ; et  les  deux  espèces  de  chacun  de  ces  deux  genres 
de  développement  ont  entre  elles,  d’un  genre  à l’autre, 
une  grande  analogie.  11  y a un  art,  enfant  de  l’heureuse 
nature,  qui  chante,  parce  qu’il  ne  sait  pas  faire  autre 
chose;  il  n’a  pas  le  choix  : son  chant , comme  on  l’a  dit , 
est  l’expression  spontanée  et  toute  naturelle  dé  ce  qu’il 
éprouve  et  même  de  ce  qu’éprouve  toute  sa  nation.  Son 
frère,  qui  choisit,  qui  réfléchit,  qui  a des  desseins,  et  qui 
poursuit  des  fins,  est  tout  autre  chose  ; c’est  l’art  qui  a 
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conscience  de  l’art.  Sa  vie  n’est  plus  tellement  à l’unisson 
avec  le  sentiment  de  toute  la  nation,  qu’elle  ne  soit  que 
l’organe  de  ses  justes  intonations;  l'artiste  sait  que 
tous  ne  pensent  pas  ce  qu’il  pense;  il  doit  réfléchir  sur  la 
manière  de  séduire  les  autres  hommes  ; il  doit  pouvoir 
comparer  opinion  à opinion,  afin  de  s’attirer  les  suffrages 
sur  sa  manière  de  voir  la  vie  et  le  monde.  Cet  art  suppose 
donc  le  développement  de  l’intelligence  ; et  comme  l’en- 
tendement n’est  développé  en  grand  que  dans  la  science , 
il  suppose  par  conséquent  un  développement  scientifique 
qui  se  trouve  toujours  môlé  d’un  peu  de  philosophie. 
Mais  cette  espèce  de  philosophie,  qui  doit  précéder  la 
poésie  perfectionnée,  est  encore  chancelante  ; elle  tient 
■encore  de  la  nature  de  la  poésie,  puisque  les  directions 
individuelles  sont  sorties  de  la  niasse  du  peuple,  et  qu’elles 
•ont  pu  parvenir  à une  conscience  objective.  Cette  philo- 
sophie est  naturellement  tâtonneuse  et  se  réduit  à un 
aperçu  qui  s’exprime  de  différentes  manières  ; elle  est  en- 
core proche  parente  de  la  poésie,  puisqu’elle  se  conforme 
plutôt  au  caractère  propre  de  celui  qui  philosophe,  au  senti- 
ment qu’il  a de  la  vérité,  qu’elle  ne  se  produit  par  un  regard 
général  sur  l’objet  tout  entier  de  la  science,  qui  doit  le 
développer  suivant  des  principes  valables  universellement. 
Le  fait  parait  évident  lorsqu’on  fait  attention  à la  forme 
de  l’exposition  de  cette  philosophie,  forme  amie  des  ima- 
ges poétiques,  et  qui  raconte  plutôt  qu’elle  ne  démontre. 
Elle  est  encore  mue,  comme  la  poésie  de  la  nature,  par 
un  ressort  dont  elle  n’a  pas  conscience,  par  un  principe 
qui  s’ignore.  Mais  c’est  précisément  pour  celte  raison 
qu'elle  ne  peut  avoir  aucune  consistance  chez  un  peuple 
qui  s’efforce  d'arriver  à la  conscience  de  lui-même.  Un  tel 
peuple  cherchera  une  philosophie  qui  ne  résulte  pas  de 
l'inclination  propre  de  l’individu,  mais  du  caractère  gé- 
néral de  la  nation,  et  qui  puisse  exprimer  ses  mœurs  do- 
mestiques, religieuses,  scientifiques  et  politiques,  et  les 
ramener  à la  conscience  de  la  pensée.  Mais  si  elle  doit 
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clever  la  vie  artistique  du  peuple  à la  conscience  d’elle- 
même,  c’est  la  preuve  qu’elle  ne  peut  remonter  au-delà 
de  l’époque  où  l’art  avait  cette  conscience.  On  pourrait 
supposer  même,  d’après  tout  le  cours  de  la  vie  humaine, 
que  la  philosophie  n’a  pu  se  développer  que  postérieure- 
ment à l’art  ; car  la  connaissance  de  soi-même  est  le  fruit 
le  plus  tardif  de  l’esprit  humain  ; elle  ne  vient  qu’à  la 
suite  de  tous  les  ressorts  qui  impriment  le  mouvement  à 
la  vie  humaine.  Ce  n’est  qu'après  que  l’homme  a atteint 
la  stabilité  de  caractère,  qu’il  peut  avoir  une  conscience 
nette  de  lui-même.  11  en  est  de  même  des  peuples.  La 
philosophie,  qui  est  l’expression  de  la  pensée  caractéris- 
tique d’un  peuple,  ne  peut  se  produire  qu’autant  que  ce 
peuple  s’est  essayé  dans  toutes  les  autres  espèces  de  dévc- 
loppemens,  et  qu'il  a déjà  acquis  la  connaissance  certaine 
de  lui-même  par  une  longue  vie  de  réflexions. 

Nous  ne  pouvions  nous  empêcher  de  faire  ici  ces  obser- 
vations générales,  parce  que,  à défaut  de  données  histo- 
riques, on  doit  se  diriger  par  les  principes  généraux  de  la 
critique.  Mais  peut-être  devons-nous  nous  excuser  d’avoir 
été  plus  long  dans  ces  considérations  qu’il  n’était  néces- 
saire pour  faire  connaître  notre  opinion , tandis  qu’elles 
ne  pouvaient  être  exposées  assez  longuement  au  contraire 
pour  convaincre  ceux  qui  pensent  autrement  que  nous. 

L’application  de  ces  principes  ne  sera  pas  difficile  main- 
tenant. A peine  doutera-t-on,  je  pense,  d’après  les  tradi- 
tions existantes,  que  la  poésie,  qui  avait  conscience  d'elle- 
même,  celle  qui  emploie  toutes  sortes  de  moyens  pour 
attirer  à elle,  et  qui  se  propose  déplaire  par  l’habile  ar- 
rangement des  vers  et  par  l’invention,  n’ait  fleuri  chez  les 
Indiens  vers  le  siècle  de  Vikramaditja  , lorsque  Kalidasa 
s’exerçait  dans  tous  les  genres  de  poésies.  Une  nouvelle 
preuve  de  la  vérité  de  cette  opinion,  c’est  que  l’art  dra- 
matique, qu’on  regarde  avec  raison  comme  le  sublime  de 
l’art,  s’est  formé  chez  les  Hindous  à l’époque  dont  nous 
parlons.  Car,  pour  cultiver  cet  art  avec  succès,  il  faut 
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connaître  les  passions  qui  agitent  le  cœur  humain.  Par 
conséquent  j la  tragédie  ne  peut  apparaître  chez  un 
peuple  qu'autant  qu’il  est  parvenu  à la  maturité  de  l’ex- 
périence et  qu’jl  a réfléchi  sur  ce  qui  en  est  le  résultat. 
l)’où  il  suit  tout  naturellement  que  le  développement 
plus  parfait  de  la  philqsophie  a commencé  chez  les  Hin- 
dous après  le  siècle  ou  au  siècle  même  de  Yikramaditja  , 
c’est-à-dire  environ  cent  ans  avant  la  naissance  de 
J.  -C. , et  que  nous  pouvons  rapporter  à cette  époque 
d'un  plus  grand  perfectionnement  de  la  philosophie  les 
systèmes  que  les  Hindous  connaissent  encore  maintenant 
sous  les  noms  de  Mipiansa , de  Sankhja , et  de  Niaja , quels 
que  puissent  être  du  reste  les  noms  qu’on  pourrait  leur 
avoir  donnés  ; et  par  le  fait  que  ces  systèmes  sont  encore 


suivis  , et  qu’ils  se  sout  maintenus  pendant  un  grancj 
nombre  de  siècles,  ils  ne  peuvent  pas  être  l’œuvre  d’une 
jeune  nation. 

JS’ous  ne  devons  pas  omettre  certaines  circonstances  qui 

sont  favorables  à notre  supposition.  Le  siècle  des  opinions 
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incertaines  précède  d’ordinaire  celpi  d’une  philosophie 
circonspecte  ef  fondée  sur  la  conscience  ; et  à ces  opi- 
pions  sans  consistance  se  joignent  des  efforts  sophistiques, 
oq  du  nioins  une  manière  légère  de  penser  en  religion, 
en  morale  et  ejans  les  scicpces.  Cette  remarque,  au  surplus, 
n’est  que  la  conséquence  naturelle  de  celle  que  nous 
avons  faite  sur  la  tendance  disputeuse  de  l’ancienne  phi- 
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losophie,  qui  ctaip  édifiée  sur  les  inclinations  et  les  goûts 
individuels.  On  peut  retrouver  clans  les  histoires  cosmo- 
ironiques  des  Hindous  la  place  naturelle  de  celte  manière 

P-  1 ^ ii  î*  t 1 , 'V  • 

légère  de  penser  : ce  sont  les  Nataks,  dont  les  écrits  de 
Ka|ic|asa  font  partie  ; et , dans  le  fait,  on  a prétendu  trou- 
ver dans  les  ouvrages  de  Kalidasa  des  traces  d'indiffé- 
rence rejigieusc  (l).  L’époque  , où  un  peuple  se  Jivre  aux 
beaux-arts  avec  un  zèle  prédominant,  est  aussi  d’ordi- 
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(î)  Y.  Bolilcn  , p.  38. 

; . yi  in-  v * r. 


RE  LA  PHILOSOPHIE  INDIENNE. 


107 

naire  une  époque  de  légèreté.  On  serait  porté  k croire  que 
pareille  chose  s'est  aussi  passée  chez  les  Hindous,  puisque 
Ainara-Sinha , qui  doit  avoir  été  élevé  aux  plus  grands 
honneurs  à la  cour  de  Vikramaditja,  était  attaché  à la 
doctrine  de  Bouddha;  c’est  meme  ce  que  disent  des  in- 
scriptions d’une  date  peu  éloignée  de  1 'évènement  (1). 
Dans  l’une  de  ces  inscriptions,  Haja,  à la  louange  duquel 
elle  a élé  composée,  est  appelé  un  Soujota  , c’est-à-dire 
un  Bouddha , et  loué  de  ce  qu’il  permet  à chacun  dç  vivre 
dans  sa  secte  suivant  ses  croyances  et  ses  principes.  Mais, 
dans  une  autre , on  appelle  le  temps  d’alors  un  temps 
sans  dieu , et  le  prince  est  loué  de  ce  qu’il  se  moque  de 
celui  qui , dans  les  assemblées  des  savans  , s’est  laissé  sé- 
duire par  l’amour  des  raisonnemens  et  des  preuves,  et  de 
ce  qu’il  les  attaque , les  terrasse  par  de  beaux  et  profonds 
discours  conformes  aux  doctrines  des  Védas.  Cette  cita- 
tion peut  prouver  aussi  qu’à  l’époque  où  l’inscription  fut 
composée,  la  philosophie , qui  marche  de  front  avec  les 
arts  qui  ont  conscience  d’eux-mêmes,  s’était  déjà  déve- 
loppée chez  les  Hindous. 

Si  j’ai  hasardé  ces  conjectures  sur  la  philosophie  in- 
dienne , qui  commence  maintenant  à nous  devenir  acces- 
sible , c’est  moins  pour  en  conclure  un  résultat  sur  des 
matières  encore  trop  peu  connues,  que  pour  justifier 
l'ordre  de  mon  exposition  historique.  Cet  ordre  repose 
sur  les  suppositions  suivantes  : Pour  ce  qui  est  du  temps 
où  la  philosophie  indienne  s'est  développée  sous  la  forme 
que  nous  lui  connaissons,  par  les  écrits  originaux  et  les 
abrégés,  on  n’en  peut  rien  dire  historiquement.  L’histoire 
n'a  donc  pas  à s’occuper  de  sa  marche,  mais  seulement  de 
son  existence  , et  a chercher  à reconnaître  si  elle  a exercé 
une  influence  sur  le  développement,  à nous  connu,  des 
doctrines  philosophiques,  et  comment  cette  influence 

(i)  Environ  70  aus  après  la  naissance  de  J.-C.  As.  rcs. , I, 
p.  1 a3  etc. , p.  1 3g. 
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s’est  exercée.  On  n'en  trouve  aucune  trace  dans  la  philo- 
sophie grecque  la  plus  ancienne  (1);  aussi  est-il  vraisem- 
blable que  la  philosophie  indienne , telle  que  nous  la  con- 
naissons , ne  s’est  pas  formée  avant  l'époque  la  plus  re- 
marquable de  la  philosophie  grecque.  Elle  ne  semble 
cependant  pas  avoir  élc  complètement  isolée  et  sans  in- 
fluence sur  le  reste  des  évènemens  de  cette  histoire.  Pour 
nous,  qui  nous  plaisons  à concevoir  l’unité  de  l’histoire 
de  l’humanité,  nous  sommes  certains  à l’avance  que  ce 


(i)  Nous  en  dirons  davantage  à ce  sujet  parla  suite.  Ici  nous 
ferons  seulement  remarquer  que  Colebrooke  a promis , dans  les 
Trans.  of  tlie  royal  As.  soc.  , I , p.  577,  de  faire  voir  plus  tard 
que  les  Iudicns  ont  été  les  précepteurs  des  premiers  philosophes 
grecs,  particulièrement  de  l’y tliagore;  et  dans  le  fait,  l’argu- 
ment dont  il  a donné  le  schème,  n’est  pas  mal  conçu.  Il  s’agit, 
suivant  lui,  de  faire  voir  que  la  philosophie  indienne  a une  plus 
grande  affinité  avec  l’ancienne  philosophie  grecque  qu’avec 
celle  des  temps  postérieurs  ; et  comme  il  11’est  pas  vraisemblable 
que  les  Grecs  aient  fait  connaître  leur  philosophie  aux  Indiens 
pendant  l’intervalle  de  temps  qui  sépare  les  anciens  philosophes 
des  plus  récens,  on  doit  en  conclure  alors  que  les  Indiens  au- 
raient plutôt  fait  connaître  la  leur  aux  philosophes  grecs.  Il 
s'agit  de  prouver  seulement  qu’il  y a une  affinité  dans  le  cas 
proposé,  et,  à la  vérité,  à un  degré  qu’on  ne  retrouve  pas  dans 
les  ressemblances  qui  existent  entre  les  doctrines  de  tous  les 
peuples.  Colebrooke  a déjà  fait  quelque  chose,  mais  pas  encore 
assez.  Il  peut  bien  se  faire  qu’il  connaisse  mieux  la  philosophie 
indienne  que  la  philosophie  grecque.  Car,  par  le  fait  qu’il  tire 
la  philosophie  des  pythagoriciens  d’Ocellus , et  la  doctrine 
d’Héraclitc  de  documcns  très  suspects  (p.  574)  , il  y a lieu  de 
croire  qu’il  n’est  pas  dans  la  voie  la  plus  sure.  Ensuite  il  trouve 
la  ressemblance  entre  la  philosophie  pythagoricienne  et  la  philo- 
sophie indienne , relativement  à la  distiuction  de  principes 
actifs  et  de  principes  matériels,  trop  grande  pour  qu’elle  puisse 
être  due  au  hasard.  Au  hasard  , non  sans  doute;  mais  à l’iden- 
tité de  l’esprit  humain.  A peine  y a-t-il  deux  langues  qui  ne 
tachent  distinguer  entre  la  matière  et  la  cause. 
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phénomène  important  du  développement  intellectuel  ne 
sera  pas  non  plus  resté  sans  conséquence  dans  le  dévelop- 
pement de  l’esprit  humain  en  général.  Si  nous  recher- 
chons les  traces  de  l'influence  que  la  philosophie  indienne 
pourrait  avoir  exercée  sur  la  civilisation  plus  récente,  nous 
devons  pour  cela  remonter  au  temps  où  la  civilisation 
grecque  se  mêlait  à la  pensée  orientale,  et  voir  comment 
de  ce  point  de  vue  de  la  vie  et  du  monde,  se  forma  une 
philosophie  où  vinrent  se  fondre  et  s’unir  le  caractère 
grec  et  le  caractère  oriental.  Or,  il  est  remarquable  que 
cet  évènement  eut  lieu,  autant  que  nous  pouvons  le  suivre 
dans  l’histoire  , vers  le  commencement  de  notre  ère,  épo- 
que à laquelle  nous  pouvons  présumablcincnt  placer  la 
maturité  du  second  développement  de  la  philosophié  in- 
dienne. Mais,  soitquece  développement  de  la  philosophie 
indienne  ait  eu  lieu  à l'époque  dont  nous  parlons,  ainsi 
que  nous  le  pensons,  soit  qu’il  ait  eu  lieu  plus  tôt,  deux 
choses,  en  tous  cas  , restent  certaines,  et  déterminent  le 
plan  de  notre  histoire.  C’est  d’abord  qu'à  cette  époque,  et 
pas  plus  tôt,  la  philosophie  orientale  s’attache  à la  philo- 
sophie grecque,  et  contribue  à son  développement  ; et 
ensuite  , que  si  la  philosophie  indienne  a dù  coopérer  à 
cette  influence,  quoique  très  rarement  d'une  manière 
immédiate,  son  action  a cependant  dù  être  grande.  Le 
premier  point  ne  peut  pas  être  révoqué  en  doute  ; le  se- 
cond est  appuyé  d’un  grand  nombre  de  faits  que  je  ne 
puis  rapporter  ici,  mais  dont  le  principal  est  qu’il  n’y  a , 
de  tous  les  peuples  orientaux  d’alors,  que  les  Indiens, 
dont  la  philosophie  puisse  être  supposée  avoir  été  aussi 
avancée,  et  qu’il  est  par  conséquent  de  la  plus  grande 
vraisemblance  que  de  grands  et  nombreux  mouvemens 
philosophiques,  dont  la  source  nous  est  d’ailleurs  cachée, 
ont  dù  en  sortir. 

Notre  opinion  est  donc  qu’il  ne  faudrait  commencer  à 
traiter  de  la  philosophie  indienne  développée,  que  de  l'é- 
poque où  son  existence  peut  être  supposée  avec  certitude, 
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el  du  hiomentoù  son  influence  commence  à se  faire  sentir, 
c’esl-à-diCe  , vers  l'époque  de  la  naissance  de  J.-C.  Ce  qui 
Surtout  nous  oblige  d’assigner  à cette  époque  une  place 
dans  notre  histoire  à la  philosophie  indienne,  c’est  qu’il 
n’y  a pas  d'autre  philosophie  orientale  de  cette  époque 
qui  soit  aussi  connue.  Si  l'on  voulait,  au  contraire,  par- 
ler de  la  philosophie  indienne  avant  de  traiter  de  la  phi- 
losophie grecque , parce  qu’on  supposerait  que  celle-ci  est 
résultée  des  développemens  progressifs  de  celle-là , on  se 
trouverait  alors  dans  un  grand  embarras  pour  expliquer 
comment  un  grand  nombre  d’idées , de  doctrines  et  de 
discussions,  qui  avaient  grand  cours  dans  la  philosophie 
indienne,  ont  pu  se  perdre  dans  la  tradition  chez  les 
Grecs;  et  la  nécessité  môme  de  celte  explication  serait 
déjà,  à la  rigueur,  une  preuve  de  la  fausseté  de  la 
supposition  que  la  philosophie  grecque  n’est  qu’un  déve- 
loppement de  la  philosophie  indienne , ou  en  général  de 
la  philosophie  orientale. 

11  nous  reste  donc  encore  à exposer  ici  quelques  conjec- 
tures sur  la  philosophie  la  plus  ancienne  de  l’Inde,  dont 
Te  développement  pourrait  peut-être  dater  de  la  même 
époque  que  la  philosophie  grecque  la  plus  reculée,  et  à 
laquelle  seule  nous  pouvons  par  conséquent  assigner  ici 
Une  place  , en  conséquence  de  l’ordre  chronologique  de 
notre  histoire.  Nous  commencerons  cependant  par  avouer 
que  nos  conjectures  à ce  sujet  sont  très  hasardées,  et 
qu’elles  ne  peuvent  avoir  Un  autre  caractère , eu  égard  à 
la  nature  et  à la  qualité  des  sources.  C’est  dans  les  Oupa- 
nischàds  surtout  que  je  pourrais  rechercher  les  premiers 
essais  concernant  la  philosophie  des  brahmanes,  quoique 
certainement  tous  les  Oupanischads  ne  remontent  pas  au 
temps  des  premiers  développemens  de  la  philosophie  ; 
mais  qu’un  grand  nombre  trahissent  une  origine  encore 
plus  récente.  Il  n’est  pas  invraisemblable  non  plus  qu’il 
se  soit  conservé  des  traces  de  l’ancienne  philosophie  dans 
ces  épisodes,  qui  ont  été  ajoutés  postérieurement  aux  an- 
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ciennes  poésies  héroïques.  Mais  tant  qu'une  critique  éclai- 
rée n’aura  pas  déterminé  le  rapport  de  chacune  des  parties 
de  la  littérature  indienne  entre  elles,  toutes  ces  sources 
seront  très  peu  sûres,  attendu  qu’on  s'abandonne  ordi- 
nairement à son  tact  pour  détermine^,  d'après  son  con- 
tenu , l'àge  de  telle  ou  telle  partie  d’un  iivre. 

tour  ne  pas  nous  laisser  induire  en  erreur  en  suivant 
un  guide  aussi  peu  sûr,  nous  devons  nous  rappeler  que  la 
philosophie  indienne  n’a  pu  être  dans  son  principe  qu’un 
retoür  insensible  de  l’esprit  indien  sur  lui-méme,  et  que 
par  conséquent  elle  a dû  admettre  et  élever  à la  con- 
science scientifique  les  élémens  du  sentiment  religieux, 
qui  s’était  développé  avant  la  philosophie.  Nous  suppo- 
sons donc  que  la  philosophie  la  plus  ancienne  des  Hin- 
dous était  portée  à considérer  toutes  les  choses  indivi- 
duelles , toutes  les  forces  particulières  du  monde  , comme 
sorties  de  la  force  génératrice  universelle  de  la  nature,  et 
non  comme  séparées  de  cette  force;  que,  de  plus,  elle  fai- 
sait passer  les  dînes  vivantes  des  choses  par  différentes 
formes  de  la  vie  cosmique,  suivant  des  lois  nécessaires,  et 
dont  l’àme  ne  pouvait  être  affranchie  que  lorsqu’elle  était 
élevée  à la  dignité  divine  (1). 

Devant  donc  supposer  que  la  philosophie  des  Hin- 
dous est  sortie  de  leur  religion , et  que  la  religion 
des  "Védas  était  primitivement  une  religion  de  la 
nature , oh  doit  supposer  (Jue  les  premiers  traVaux 
philosophiques  des  Indiens  roulaient  sur  la  question 


(i)  Fr.  Schlcgel  croit  que  la  transmigration  et  l'animisme  uni- 
versel eurent  cours  successivement  et  non  simultanément  dans 
l’Inde , in  op.  cic.  p.  <)3  ; mais  on  ne  peut  déterminer  histori- 
quement ccttb  succession  , du  moins  dans  l’ordre  que  prétend 
leur  assigner  Schlcgel.  Car  déjà  dans  les  "Védas  prédomine, 
ainsi  qu’on  le  dit,  le  culte  de  la  nature;  et  cependant  Schlegel 
le  prétend  postérieur  à la  doctrine  de  l’émanâtion  et  à celle  de 
la  transmigration. 
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de  savoir  quelle  est  cette  force  de  la  nature,  prin- 
cipe de  tous  les  phénomènes  : ce  qui  est  confirmé  par 
la  nécessité  où  nous  nous  trouvons  de  considérer  la 
division  des  sectes  religieuses  comme  une  occasion  de 
recherches  philosophiques,  et  par  la  nature  physique 
des  divinités  premières  des  Hindous.  Toutefois  ces  re- 
marques générales  ne  sont  pas  la  seule  chose  qui  porte  à 
penser  ainsi  ; mais  ce  sont  surtout  les  traditions  qui 
semblent  renvoyer  aux  spéculations  philosophiques  les 
plus  anciennes.  Nous  trouvons  très  généralement  répan- 
due l’opinion  que  l'eau  est  pour  les  Hindous  le  principe 
de  louies  choses  (1);  ils  la  croyaient  tout  à la  fois  le  prin- 
cipe matériel  et  le  principe  formateur  des  choses.  D’au- 
tres opinions  semblent  admettre  d'autres  élémens,  et 
considérer  ou  le  soleil  ou  la  lune  comme  ce  dont  tout 
est  émané.  Nous  sommes  conduits  à ce  résultat,  moins 
par  des  documens  immédiats,  qui  ne  nous  manquent 
cependant  pas  complètement  (2),  que  par  des  recherches 
polémiques  auxquelles  nous  devons  assigner  une  date 
postérieure.  Plusieurs  passages  des  Védas  relatifs  à cc 
sujet  sont  fort  curieux  : ce  sont  ceux  qui  semblent  nous 
indiquer  très  bien  le  chemin  qu’a  pris  la  philosophie 
des  Hindous,  lorsque,  quittant  le  culte  des  forces  par- 
ticulières de  la  nature,  elle  vient  à considérer  qu’il  n’y 


(i)  Ramayouna , III,  p.  454  , fragment  d'une  iutcrcalation 
postérieure  de  cc  poème.  As.  res.,  "VIII,  p.  45a,  fragment  des 
Védas.  Slrab. , XV,  i , p.  a<)3.  Tauchn.  Je  dois  ici  faire  remar- 
quer uue  erreur  dans  laquelle  les  Grecs  tombèrent  très  facile- 
ment : ils  prirent  le  cinquième  élément  des  Indiens  pour  leur 
éther  , et  lui  attribuèrent  la  formation  des  astres,  tandis  que  ce 
cinquième  élément  n’était  pour  les  Hindous  que  le  substratum 
du  son.  Presque  toutes  les  analogies  frappantes  qu’on  a voulu 
trouver  entre  la  philosophie  indienne  et  la  philosophie  grecque 
reviennent  à des  erreurs  de  ce  genre. 

(a)  Sur  l’air  comme  principe,  As.  rcs. , VIII,  p.  4 t8',  d’a- 
près les  Védas. 
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a qu’un  être  raisonnable,  qui  pénètre  tous  les  êtres,  l’âine 
universelle,  qui  sait  l’origine  de  toutes  choses  (1). 

Dans  l’un  de  ces  endroits  (2),  il  est  question  d’une 
assemblée  de  sages  qui  se  trouvent  embarrassés  sur  la 
question  de  savoir  quelle  .est  la  nature  de  notre  âme  ; 
qu’est-ce  que  c’est  que  Brahm,  puisqu’on  suppose  que 
Brahm,  ou  le  principe  de  toutes  choses , est  l’âme  uni- 
verselle; les  sages  professent  sur  ce  point  la  doctrine 
d’un  roi  qui  les  interroge  l’un  après  l’autre  sur  ce  qu'ils 
entendent  par  âme  universelle.  Les  réponses  qui  lui  sont 
faites  indiquent  que  l’âme  est  une  partie  de  la  nature; 
l'un  dit  que  c’est  le  ciel,  un  autre  le  soleil,  un  troisième 
l’air,  un  cinquième  et  un  sixième  l’eau  et  la  terre.  Mais 
toutes  ces  réponses  ne  satisfont  pas  le  roi,  puisque  le 
ciel  n’est  que  la  télé,  le  soleil  les  yeux,  l'air  le  souffle,  l'é- 
ther le  tronc , l’eau  l’aliment , et  la  terre  les  pieds  de 
l'âme  universelle.  Il  leur  fait  voir  ainsi  qu’ils  n’adorent 
tous  que  quelques  êtres,  et  par  conséquent  qu’ils  ne 
peuvent  participer  qu’à  quelques  allégresses;  mais  qu'il 
faut  honorer  tout  ce  qui  se  révèle  dans  toutes  les  parties 
du  monde,  et  que  celui  qui  «honore  ainsi  toute  la  nature 
participera  aux  jouissances  et  à la  vie  universelle,  ré- 
pandue dans  tous  les  mondes,  dans  tous  les  êtres,  dans 
toutes  les  âmes  (3). 

Si,  en  cet  endroit  des  Védas,  ce  dogme  est  enseigné 
sans  preuves,  on  en  trouve  au  contraire  les  raisons  dé- 
duites ailleurs  assez  au  long  (4).  Un  fils  demande  à son 
père  ce  que  c’est  que  Brahm;  mais  le  père  le  renvoie 
à sa  propre  réflexion  ; seulement,  il  remarque  que  Brahm 
est  celui  dont  sortent  toutes  choses,  celui  par  qui  toutes 
vivent  après  leur  naissance,  vers  lequel  elles  tendent, 


(t)  As.  res. , VIII , p.  4^i  s.;  VII,  p.  »4L 
(a)  Ib. , VIII , p.  463  s. 

(3)  Comp.  le  même,  p.  43a  s.;  p.  44a* 

(4)  As.  res. , VIII , p.  454 

*.  8 
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en  qui  elles  retournent.  Le  fils  croit  d'abord  pouvoir 
en  conclure  que  Brahm  est  aliment,  nourriture;  ensuite 
qu'il  est  souffle,  haleine , enfin  qu’il  est  raison.  Mais 
tout  cela  ne  le  satisfait  point , et  lorsqu’il  expose  à son 
père  ce  que  la  réflexion  lui  a fait  trouver,  celui-ci  lui 
conseille  de  réfléchir  plus  profondément.  Enfin  le  fils 
trouve  que  Brahm  est  le  bonheur,  car  toutes  choses 
sortent  du  plaisir,  naissent  et  vivent  par  la  jouissance, 
courent  après  le  bonheur  et  arrivent  à la  félicité. 

On  peiit  comparer  à cette  doctrine  ce  que  le  brahman 
Mandanis  disait  à Onésicrite  (I)  : que  la  meilleure  doc- 
trine est  celle  qui  bannit  de  l’dme  le  plaisir  et  la  peine  ; 
mais  qne  la  peine  est  différente  du  travail  ; que  la  pre- 
mière est  ennemie  de  l’ame  , tandis  que  celui-ci  la  satis- 
fait; qu’on  doit  accoutumer  le  corps  au  travail,  afin  de 
fortifier  la  raison,  par  laquelle  ou  apaise  le  trouble  de 
l’ame. 

D’autres  passages  des  Védas  s’expliquent  un  peu  diffé- 
remment sur  l’Étre-supréme:  ils  le  font  consister  dans 
la  raison,  dans  la  vérité,  ou  même  daii9  la  parole  (2). 
Ce  n’est  cependant  pas  là  une  différence  essentielle , 
puisque  la  raison  et  la  parole  peuvent  être  considérées 
comme  unies  au  souverain  bien  (3). 

Or,  si  l’on  reconnaît  que  ces  idées  des  Hindous  sur 
Dieu  étaient  plus  pures  et  plus  développées  que  celles 
qu’ils  s’en  étaient  faites  d’abord  en  le  considérant  comme 
on  être  physique,  cette  question  a d&  inévitablement  se 
présenter  à leur  esprit  : Comment  la  diversité  des  cho- 
ses qui  apparaissaient  a-t-elle  pu  sortir  de  lame  uni- 
verselle? Aussi  trouvons-nous  là-dessus  dans  les  Védas 
plusieurs  allusions  parmi  lesquelles  nous  en  pouvons 


(i)  Strab. , XV,  t , p.  298. 

(1)  As.  res.,  VIII,  p.  4°2,  4(i) 2 37>  448;  V,  p.  36a. 

(3)  lb. , VIII , p.  448.  Brdhme,  who  is  intellect  with  feli-. 
cil/ , is  the  best  path  ( to  hnppiness  ) , etc. 
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distinguer  une  plus  ancienne,  qui  se  rapporte  à la  doc- 
trine du  naturalisme  pur,  et  une  autre  plus  récente, 
qui  tend  à spiritualiser  toutes  choses;  non  cependant  que 
nous  veuillions  dire  que  ces  deux  points  de  vue  ont  dû 
être  démêlés  l’un  de  l’autre  avec  conscience  dans  l’an- 
cienne philosophie  des  Hindous.  Au  premier,  au  plus 
ancien  de  ces  points  de  vue,  se  rattachent  les  dogmes 
que  tout  a été  produit  par  la  division  du  principe  primitif  - 
en  deux  sexes,  le  masculin  et  le  féminin  (l),  ou  que  tout 
provient  de  l’œuf,  ou  que  tout  subit  d’autres  transfor- 
mations physiques.  On  peut  au  contraire  rapporter  au 
second  point  de  vue  les  dogmes  de  la  création  effectuée 
par  le  sacrifice  de  Bralim  (2),  si  l’on  peut  entendre  cette 
figure  comme  des  commentateurs  modernes  l’ont  enten- 
due, c’est-à-dire  comme  signifiant  que  IKtre-suprème  a 
eédé  une  partie  de  sa  perfection  à la  mortalité , au  chan- 
gement, aux  souffrances  de  la  vie.  C’est  une  antre  idée 
que  la  précédente,  bien  quelle  puisse  sè  cbncilier  avec 
elle,  que  celle  qui  explique'  et  décrit  d’une  manière 
mystique  le  principe  de  toute  existence,  ën  disant  qu’il 
n’est  ni  être,  ni  non-être,  ni  mort;  ni  vie,  ni  jour,  ni 
nuit;  que  ni  les  dieux  ni  les  hommes  ne  sauraient  com- 
prendre la  création  du  monde,  parce  qu'ils  en  provien- 
nent, et  qu’elle  n’est  connue  que  de  celui-là  seul  qui 
dans  les  hauts  cieux  commande  à. tout  l’univers  (3).  Et 
cependant  l’on  admet  malgré  cela  que  le  monde  s’est 
créé  par  la  force  de  la  contemplation  et  par  le  désir  de 


(i)  As.  «i.,Ylll,  p.  44 1 s.  Plu»  tard  cependant,  comme  l’a  re* 
marqué  Rltode,  I,  p.  a3a,  est  peut-être  venu  lcculteduLingam. 
Le  principe  féminin  est  considéré  comme  la  force  de  la  divinité 
mâle.  Colebroohe , As.  res.,  VII,  p.  a8o.  De  là  la  division  des 
sectes  des  Hindous  en  sectes  qui  honorent  le  principe  femelle  de 
la  divinité  , et  en  sectes  qui  en  honorent  le  principe  mâle. 

(a)  Ib. , p.  4®5  ; VI , p.  a5t  ; V,  p.  35G. 

(3)  Ramayouna , I,  p.  ô'j  j ; As.  res , lll,  p.  43a  s. 
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l’esprit,  désir  qui  est  le  germe  primitif  de  toute  pro-* 
duction  ; que  ce  désir  est  reconnu  des  sages  qui  regar- 
dent dans  leur  cœur,  qn’ils  le  distinguent  dans  le  non- 
être  comme  le  lien  de  l’être  (1).  Ce  système  semble  se 
distinguer  essentiellement  de  celui  qui  précède , en  ce 
qu’il  considère  le  monde  comme  un  développement  et 
un  exercice  de  la  force  divine,  puisque  l’existence 
ordonnée  doit , par  le  désir  du  principe  primitif,  sortir 
de  l’état  d'existence  non-ordonnée,  qui  n’est  ni  véritable 
existence  , ni  vie  immortelle  , ni  jour  éclatant  ; tandis 
que,  d'après  l’autre  système,  la  création  du  monde  se 
conçoit  comme  un  sacrifice  et  comme  une  entrée  dans 
le  néant  de  la  vie.  Dans  ce  dernier  sens , il  y a aussi 
accord  entre  la  création  et  .le  sommeil  de  Brahm  d’une 
part,  et  entre  son  existence  anté-cosmique  ou  non- 
cosmique  et  sa  veille,  d’autre  part.  Nous  n’osons  pas 
décider  si  celte  comparaison  régnait  déjà  avant  la  phi- 
losophie védanta,  que  nous  connaîtrons  plus  tard,  quoi- 
qu’on la  rencontre  dans  les  lois  de  Manou  (2).  L’opi- 
nion du  néant  du  monde  est  fortement  exprimée  dans 
cet  ouvrage.  On  y lit  : 


(i)  As.  res. , VIII , p.  4o4-  La  traduction  anglaise  n’est  pas 
très  claire.  Then  was  there  no  entity,  nor  non-enfity, — death 
was  not,  nor  then  was  immortalily,  nor  distinction  of  day  or 
night. — But  thaï  mass,  which  was  covered  by  the  liusk,  was 
produced  by  the  power  of  contemplation.  First  desire  was 
formed  in  his  mind  and  that  became  the  original  productive 
seed;  which  the  wise,  recognising  it  by  the  intellect  of  lheir 
hearts,  distinguish,  in  non-entity,  as  the  bond  of  entity.  La 
figure  du  désir  se  concilie  très  bien  aussi  avec  celle  du  mâle  et 
de  la  femelle. 

(a)  Fr.  Schlegel,  Sur  la  langue  et  la  philosophie  des  Indiens, 
p.  a8o. 

a Passant  de  la  veille  au  sommeil , toujours  il  ramène  à la  vie 
ce  tout  qui  se  meut , qui  ne  se  meut  pas  ; toujours  il  le  détruit , 
et  toujours  immuablement.  » 
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« 11  y a des  développemens  cosmiques  , des  créa- 
tions , des  décompositions  sans  nombre.  Le  créateur  su- 
prême travaille  ainsi  le  monde  comme  en  se  jouant,  et 
sans  cesse  (l).  » 

Dans  d’autres  systèmes,  particulièrement  dans  les  doctri- 
nes bouddhistiques,  le  monde  est  considéré  comme  le  pas- 
sage à la  perfection.  11  peut  y avoir  eu  aussi  des  opinions 
dont  le  but  aUraitété  de  réunir  lesdedx  précédentes.  Nous 
ne  pouvons  rien  décider  sur  l’âge  de  ces  croyances , parce 
que  les  renseignemens  historiques  nous  manquent,  bien 
qu’il  nous  semble  très  vraisemblable  qu’elles  spient  ancien- 
nes, puisqu’elles  se  sont  profondément  enracinées  et  mul- 
tipliées sous  toutes  les  formes  dans  la  pensée  indienne. 

Nous  manquons  aussi  de  documens  positifs  qui  con- 
firment la  haute  antiquité  de  la  croyance  à une  com- 
plète destruction  du  monde;  néanmoins  ce  point  dog- 
matique parait  établi  assez  clairement  par  les  doctrines 
certainement  très  anciennes  des  Hindous  sur  les  diffé- 
rens  âges  du  monde.  Les  Hindous,  s’éloignant  en  cela, 
des  doctrines  grecques  sur  la  même  question,  ont  fixé 
la  durée  du  monde  d’après  certaines  périodes  ; et  il  était 
naturel  de  penser  qu’après  que  cet  espace  de  temps  serait 
écoulé,  le  monde  devait  prendre  une  autre  face  et 
se  renouveler.  Il  y a une  opinion  remarquable  à ce 
sujet  quoiqu’elle  ne  semble  pas  avoir  été  répandue, 
c’est  que  le  monde  corporel  n’est  qu’un  moyen  dont  Dieu 
se  sert  pour  purifier  ceux  qui  sont  tombés  et  pour  les 
ramener  à lui,  et  quand  le  but  est  atteint,  le  inonde 
disparait. 

On  peut  dire  encore  que  la  doctrine  des  Hindous  sur 
la  migration  des  âmes  et  sur  l’affranchissement  de  cette 
migration  appartient  certainement  aux  anciennes  idées 
qu’ils  s’étaient  faites,  dans  leurs  premières  médiations 
philosophiques.  Primitivement  cette  doctrine  ne  dut 

(i)  F.  Sclilegel,Surlalangueetlaphilosophiedes  Indiens,  p.a$3. 
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porter  que  sur  l’idée  du  flux  et  du  reflux  éternel  des 
forces  de  la  nature,  sur  leurs  manifestations  tantôt  sous 
une  forme  tantôt  sous  une  autre , et  par  conséquent 
ne  pas  sortir  de  la  matière  (1);  mais  plus  tard  cette 
doctrine  devint  plus  spirituelle.  La  migration  des  âmes  est 
considérée  par  les  Hindous  comme  un  état  d'inquiétude 
et  de  peine,  puisque  les  âmes  sont  retenues  par  là  sous 
la  puissance  constante  de  la  mort,  et  soumises  à la  peine 
du  changement  : c’est  le  symbole  naturel  et  moral  de 
la  vie.  Ce  peuple  a un  sentiment  profond  de  l’inclination 
vicieuse  dej’homme , des  fautes  dont  il  se  rend  coupable , 
ce  qui  lui  fait  craindre  beaucoup  la  peine  qui  le  menace, 
au  lieu  de  la  récompense  éternelle  qu'il  devrait  attendre. 
De  là,  dans  toutes  les  cérémonies  de  la  loi  indienne,  l'éter- 
nelle prière  du  pardon  et  de  la  préservation  du  péché  (2); 
de  là  aussi  l’opinion  du  mérite  des  expiations  et  leur  ex- 
trême austérité  (3).  Comment  la  vie,  exclusivement  envi- 
sagée comme  expiation  d’une  infinité  de  fautes  par  des 
' pratiques  extrêmement  rigoureuses,  pourrait-elle  avoir 
quelque  attrait  (4)?  Aussi  trouve -t-on  jusque  dans  les 
temps  les  plus  reculés,  et  consigné  partout  dans  les 
livres  les  plus  anciens  des  Hindous , le  désir  ardent  d’être 
affranchi  do  la  métempsycose,  et  d’atteindre  à la  béa- 
titude, qui  consiste  dans  le  repos  parfait.  Les  moyens  de 


(i)  Voy.  le  chant  du  tombeau.  As.  res. , p.  a44* 

(a)  As.  res.,  V,  p.  36o.  Péché  originel  reconnu  chez  les  Hin- 
dous, VII,  p.  3 îo. 

(3)  Comp.  les  expiations  de  Wiswamitra,  traduction  de  Bopp, 
surtout  à la  fin. 

(4)  Comp.  les  préceptes  sans  nombre  sur  le  manger , sur  les 
convives,  sur  les  sièges,  etc.,  As.  res. , VII,  p.  'A77.  Beau- 
coup do  ces  préceptes  peuvent  ne  pas  dater  de  fort  loin.  Ou  voit 
comment  les  mœurs  et  l’usage  ont  asservi  l’existence  chez  les 
Hindous;  ils  sont  comme  les  vieillards,  qui  ne  peuvent  plus  rieu 
sur  leurs  habitudes.  Il  faut  convenir  que  ce  peuple  se  suicida 
lentement. 


Digitized  by  Google 


DE  LA  PHILOSOPHIE  INDIENNE. 


119 

délivrance, d’après  les  croyances  les  plus  anciennes,  sont 
ceux  déjà  mentionnés  précédemment , c’est-à-dire  le 
sacrifice  et  d'autres  cérémonies,  particulièrement  le 
sacrifice  du  cheval , et  les  pénitences  les  plus  dures.  On 
trouve  encore  un  autre  moyen  dans  la  philosophie  des 
Hindous,  savoir,  la  connaissance  dégagée  de  toute  no- 
tion sensible,  élevée  à l’intuition  pure  de  l’infini.  Ce 
qui  pourrait  porter  à croire  que  ce  moyen  était  déjà 
connu  dans  la  philosophie  la  plus  ancienne  des  Hin- 
dous, c’est  qu'on  retrouve  dans  l’Oupanichad  l'éter- 
nelle recommandation  de  la  contemplation  intérieure, 
et  d’une  réflexion  profonde  et  constante  sur  la  nature 
divine  (1);  car  il  est  naturel,  en  général, qu’une  réflexion 
profonde  soit  considérée , au  premier  développement  de 
la  philosophie,  comme  un  moyen  pour  arriver  à ce  que 
l’on  regarde  comme  le  but  de  la  vie.  Nous  pouvons 
ajouter  aussi  que,  dans  le  cercle  fatal  de  kalidasa  (2),  la 
contemplation  interne  sur  l’Ètre-suprème  est  représentée 
comme  moyen  de  comprendre  ce  qui  est.  Du  reste,  on 
ne  trouve  rien  dans  les  anciens  ouvrages  des  Hindous, 
autant  que  je  sache  du  reste,  sur  la  division  des  facultés 
intellectuelles,  reconnue  par  la  philosophie  perfection- 
née des  Hindous,  qui  considère  même  cette ’ connais- 
sance comme  nécessaire  pour  arriver  à. la  félicité  su- 
prême. 

Dois-je  dire,  en  finissant  ces  considérations,  que  les 
résultats  auxquels  je  suis  arrivé  me  semblent  encore 
incomplets?  Cela  n’est  peut-être  pas  inutile,  d’autant 
plus  que  de  semblables  recherches  ont  été  faites  avant 
celles-ci  avec  trop  peu  de  retenue,  et  que  d’autres  écrivains 


(î)  As.  res. , VIII,  p.  44®?  455.  On  ne  doit  pas  citer  contre 
cette  opinion  ce  qui  est  dit  p.  443,  puisque  l’Oupanichad,  d’où 
ce  passage  est  tiré,  est  d'origine  plus  récente.  On  trouve  aussi 
plusieurs  passage*  de  cette  espèce  dans  l’Àlharvan-Véda. 

(a)  Act.  VJÏ , sc,  0, 
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ont  édifié  souvent  là-dessus  avec  beaucoup  plus  de  con- 
fiance que  l’auteur  lui-même  ne  l'avait  fait.  Mais  j’espère 
que  l’on  sera  assez  impartial  pour  reconnaître  que,  dans 
cette  sphère  de  recherches  encore  toutes  récentes,  tout  tra- 
vail ne  peut  être  qu’un  tâtonnement  plein  d’incertitude. 
11  n’y  a rien  à conclure  ; je  n’ai  fait  que  des  hypothèses , 
dont  le  mérite,  ici  comme  partout,  ne  consiste  qu’à 
porter  l’attention  sur  un  point  ou  sur  un  autre,  mais 
dont  l’affermissement  exige  des  recherches  ultérieures. 
Les  hypothèses  peuvent  servir  pour  des  essais  et  des 
observations.  En  général,  il  s’agit  plus  ici  d’opposer  des 
doutes  à des  assertions  présomptueuses , que  de  préten- 
dre établir  nous-même  quelque  chose  de  certain.  En 
partant  de  la  considération  philosophique  de  l’histoire 
de  l’humanité,  nous  pourrions  peut-être  établir  quel- 
que chose  de  plus  ferme;  mais  nous  voulons  avant  tout 
nous  abstenir  de  mêler  des  recherches  philosophiques  à 
des  recherches  historiques  , quand  il  s’agit  d’établir  des 
faits. . 


CHAPITRE  III. 

DB  l'Origine  DE  LA  PHILOSOPHIE  GRECQUE. 

Plus  nous  nous  sommes  étendu  sur  la  partie  anté-his- 
torique  de  la  philosophie  indienne,  plus  nous  nous  effor- 
cerons d’être  court  sur  la  partie  analogue  de  la  philoso- 
phie grecque;  car  la  philosophie  grecque  anté-historique 
est  toute  différente  de  la  philosophie  indienne  correspon- 
dante; on  conserve  l’espoir  que  l’antiquité  indienne,  qui 
n’est  point  encore  historique,  pourra  le  devenir;  et,  par 
cette  raison,  elle  exige  une  plus  grande  attention;  tandis 
que  nous  connaissons  assez  l’antiquité  grecque,  pour  sa- 
voir qu’on  ne  reculera  pas  les  bornes  de  don  histoire. 

Notre  but,  dans  ces  recherches  sur  la  partie  auté-histo- 
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rique  de  la  philosophie  grecque , est  de  déterminer  du 
mieux  que  nous  le  pourrons,  à quoi  pourrait  se  rattacher 
le  premier  développement  de  cette  philosophie.  Nous 
distinguerons,  à cet  effet , ce  qui , dans  le  caractère  de  la 
pensée  grecque,  appartient  à l’excitation  locale  de  la 
pensée  philosophique , et  ce  que  les  Grecs  pourraient 
avoir  reçu  des  étrangers.  Comme  nous  devons  d'abord 
traiter  la  première  de  ces  questions,  nous  rappellerons 
auparavant  qu’il  y a trois  principales  sortes  de  tlévelop- 
pemens  intellectuels  auxquels  la  philosophie  se  rattache  : 
le  sentiment  religieux  , la  poésie,  et  les  idées  populaires, 
telles  quelles  s’expriment  dans  les  mœurs , dans  les  maxi- 
mes politiques,  et  dans  les  sciences. 

Les  idées  religieuses  des  Grecs  sont , sans  contredit , la 
source  la  plus  abondante  où  nous  puissions  puiser.  Beau- 
coup de  choses  nous  ont  été  transmises  par  cette  voie  , qui 
ont  un  rapport  évident  avec  les  doctrines  philosophiques 
générales,  mais  qui  sont  cachées  sous  des  figures  mythi- 
ques. Aussi  les  anciens  avaient-ils  déjà  pensé  que  plusieurs 
opinions  philosophiques  pouvaient  avoir  leur  source  dans' 
les  anciennes  traditions  des  mythologues.  C’est  ainsi , par 
exemple  , que  la  doctrine  que  tout  est  soumis  à un  flux  et 
reflux  continuels  est  rapportée  aux  vers  d’Homère , dans 
lesquels  l’Océan  et  Thétis  sont  appelés  pères  des  hommes 
et  des  dieux  ; c’est  encore  ainsi  qu’Aristote  crut  trouver, 
au  commencement  de  la  Théogonie  d’Hésiode,  ou  ce 
poète  chante  le  chaos  et  l’amour  comme  les  principes  de 
toute  existence  ordonnée,  l’origine  de  la  doctrine  qui  dis- 
tingue le  principe  formateur  et  la  matière.  Mais  ce  que  les 
anciens  ont  dit  là-dessus  est  très  insuffisant , presque  tou- 
jours forcé,  et  ressemble  souvent  à une  moquerie  (l)  ; 


(i)  Les  sophistes  semblent  par  là  s’étre  donné  l’air  d’avoir 
voulu  rattacher  leurs  opiuions  à une  origine  très  ancienne.  Pla- 
ton les  en  raille  souvent,  comme  on  peut  le  voir  dans  le  Prota- 
goras et  le  Cratile  particulièrement,  ainsi  que  dans  le  Téétète. 
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enfin , comme  tout  cela  ne  se  rapporte  qu’à  des  parties 
isolées  et  très  secrètes  des  traditions  religieuses,  nous  ne 
pouvons  y voir  rien  de  bien  influent  sur  le  perfection- 
nement du  la  philosophie. 

8i  nous  voulons  trouver  les  points  par  lesquels  la  phi- 
losophie grecque  se  rattache  à la  religion  , nous  devons 
chercher  quelle  était  cette  religion  à l'époque  où  parut  la 
philosophie.  Les  recherches  qui  se  rapportent , au  con- 
traire, aux  croyances  mythologiques  les  plus  anciennes, 
aux  idées  pures,  et  aux  sentimens  dont  ces  croyances  ont 
pu  sortir,  sont,  pour  le  but  que  nous  nous  proposons, 
d’une  parfaite  inutilité;  car  nous  croyons  pouvoir  dire 
des  opinions  religieuses , qui  ont  donné  naissance  à la  my- 
thologie grecque,  qu’elles  étaient,  au  siècle  de  Thaïes, 
toul-à-fait surannées,  à moitié  oubliées  et  presque  cnlière- 
meut  abandonnées;  en  d’autres  termes  , qu’elles  n’étaient 
plus  un  principe 'de  vie  dans  le  développement  de  l'esprit 
grec.  Cependant  nous  ferons  quelques  observations  géné- 
rales sur  l'origine  et  le  progrès  de  la  mythologie  grecque, 
pour  mieux  en  apprécier  le  rapport  avec  le  développe- 
ment de  la  philosophie. 

11  est  presque  impossible  de  douter  que  les  premiers 
rudimena  de  la  mythologie  sont  venus  d'Asie  en  Europe, 
peut-être  moins  par  les  colons  que  par  les  premiers  habi- 
tans.  Mais  ces  premières  ébauchés  eurent  bientôt  pris  une 
tout  autre  forme  entre  les  mains  créatrices  des  Grecs.  Si 
nous  pouvions  accorder  la  moindre  confiance  aux  tradi- 
tions sur  la  mythologie  orientale , que  nous  trouvons  non 
seulement  dans  les  écrits,  mais  encore  dans  la  statuaire  et 
la  peinture , alors  nous  serions  obligés  de  reconnaître  une 
différence  essentielle  entre  cette  mythologie  et  celle  des 
Grecs,  telle  qu’elle  se  montre  à nous  dans  les  temps  his- 
toriques. La  première  exprime  le  culte  de  la  divinité 
par  différens  symboles  imparfaits  et  grossiers , pris  de  la 
fume  animale,  ou  en  mêlant  la  forme  humaine  à la 
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forme  animale  , ou  en  la  caricaturant , tout  en  la  faisant 
prédominer;  la  seconde,  au  contraire,  en  voulant  expri- 
mer la  divinité,  ne  cherche  qu’à  montrer  la  force,  la 
noblesse  et  la  beauté  dans  la  forme  humaine.  Cette  diffé- 
rence entre  ces  deux  sortes  <}e  mythologies  ne  s'est  point 
établie  tout-à-coup  , mais  la  forme  grecque  s’est  insensi- 
blement dégagée  de  la  forme  orientale.  Nous  retrouvons 
encore  dans  Homère  et  dans  Hésiode  plusieurs  traces  de 
l’ancienne  manière  de  représenter  la  pensée  religieuse , 
mais  elles  sont  déjà  presque  entièrement  effacées  dans  les 
tragiques.  Il  est  vrai  que  cette  manière  de  la  représenter 
ne  fut  pas  complètement  oubliée,  mais  elle  ne  joua  plus 
qu’tih  rôle  très  secondaire,  en  comparaison  des  images 
des  dieux  , images  que  l’art  se  plut  à embellir  et  à perfec- 
tionner, et  la  superstition  à adorer  publiquement.  De  là 
naquit  une  espèce  de  jeunes  dieux  qui  dépossédèrent  les 
anciens  (1). 

Il  n’est  pas  difficile  de  trouver  chez  les  Grecs  la  raison 
de  ce  changement  dans  la  mythologie.  Elle  est  due  au  sen- 
' timent  de  l’art.  A mesure  que  l’art  fit  des  progrès , les 
monstruosités  durent  disparaître  de  l’objet  le  plus  digne 
de  l’art,  de  la  mythologie.  Puisqu’on  n’a  pas  méconnu  l’es- 
prit plastique  de  la  poésie  grecque , il  faut  aussi  en  recon- 
naître l’action  dans  la  mythologie  grecque. 

11  est  évident  que  celte  mythologie  en  reçut  un  aspect, 
une  forme , de  plus  en  plus  sereine,  de  plus  en  plus  hu- 
maine. Les  dieux  prirent  la  figure  de  l’homme;  ils  firent 
alliance  avec  lui;  seulement  ils  étaient  plus  puissans  et 


(i)  Je  n’ignore  pas  ce  que  Olff.  Muller , Prolég.  à une  my- 
thologie scientifique  , p.  373  s.,  a dit  au  sujet  de  l’aucicn  culte 
des  premiers  dieux.  Niais  son  opinion  ne  peut  être  vraie  que 
pour  ce  qui  regarde  les  nombreuses  inventions  des  poètes  sur 
les  dieux  anciens;  je  ne  puis  pas  me  persuader,  en  effet,  que 
Jupiter  ait  été  houoré  avant  Granu*. 
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plus  sages;  du  reste,  ils  étaient  sujets  aux  mêmes  souf- 
frances , aux  mêmes  passions  : c’est  à celte  condition  seu- 
lement qu’ils  purent  tomber  dans  le  domaine  de  l'art. 
Mais,  plus  l’art  s’appropriait  la  forme  des  dieux,  plus 
les  idées  mythiques  étaient  impropres  à produire  la  pen- 
sée philosophique.  Les  idées  religieuses,  en  perdant 
les  formes  grossières  qui  leur  avaient  servi  à exprimer  les 
premiers  sentimens  de  respect,  de  crainte  et  d’adoration 
pour  le  divin  , perdirent  par  là  leur  sens  primitif  et  natu- 
rel. Les  dieux,  qui  habitaient  humainement  l’Olympe , 
étaient  moins  propres  à faire  concevoir  l’idée  de  l'infini , 
que  les  symboles  mythiques,  qui  ne  semblent  avoir  été 
imaginés  que  pour  donner  une  idée  de  la  force  qui  créa 
ou  qui  féconda  l’univers. 

Si  cependant  nous  voulons  nous  faire  une  juste  idée  de 
la  pensée  religieuse  des  Grecs,  nous  devons  distinguer 
leur  culte  public  de  leur  culte  secret.  Jusqu’ici,  nous  n’a- 
vons parlé  que  du  premier  ; cherchons  à déterminer  son 
influence  sur  la  philosophie  grecque.  Quelque  différentes 
que  fussent  les  formes  du  culte  chez  les  Grecs,  cepen- 
dant, au  commencement  des  temps  historiques,  le-culte, 
qui  ne  consistait  que  dans  un  grossier  anthropopathisme, 
se  traduisait  en  cérémonies  sans  expression,  et  dont  le 
fait  seul  de  la  tradition  était  toute  l’àme.  Le  peuple  ne 
connaissait  ni  le  sens  de  ces  traditions , ni  l'origine  des 
pratiques  destinées  à en  perpétuer  le  souvenir;  le  senti- 
ment religieux  qu’elles  inspiraient  n’était  qu’une  crainte 
vague , en  présence  du  primitif,  de  l'antique  et  du  divin  ; 
sentiment  qui  s’exprimait  par  différentes  formes,  et  qui 
se  rattachait  historiquement  et  à des  circonstances  locales, 
et  à la  contemplation  des  phénomènes  de  la  nature  tout 
à la  fois.  Sous  le  rapport  moral , les  dieux  étaient  pour  les 
Grecs  la  souche  de  ces  générations  de  héros,  les  fonda- 
teurs et  les  protecteurs  des  villes  et  des  institutions  pu- 
bliques, les  gardiens  des  familles;  il  n’y  avait  presque  rien 
encore  de  ce  vaste  horizon  religieux , qui  laissa  voir  plus 
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tard  en  Jupiter  une  providence  (1)  générale,  et  les  autres 
dieux  cofnme  les  bienfaiteurs  de  toute  l'humanité.  Sous  le 
rapport  physique  , les  idées  religieuses  furent  imprégnées 
d’images  prises  de  tous  les  phénomènes  de  la  nature  , où  la 
force  divine  éclate  d'une  manière  puissante  ; de  là  le  senti- 
ment profond  d’une  nécessité , à laquelle  tout  dans  l'uni- 
vers est  soumis , suivant  les  décrets  éternels  des  dieux.  Du 
reste , ces  croyances  n'avaient  pas  alors  de  vieilles  racines 
dans  l’esprit  des  Grecs , puisqu’ils  considéraient  les  chants 
d’Homère  et  d’Hésiode  comme  les  sources  des  doctrines 
religieuses  (2). 

Si  l’on  se  demande  maintenant.ee  qu’une  semblable  reli- 
gion a pu  faire  pour  préparer  le  développement  de  la  phi- 
losophie , il  est  clair  que  son  action  n’a  rien  eu  que  de  très 
général.  Le  polythéisme  servit  plus  à détourner  de  l’unité 
du  principe  de  toutes  choses , unité  qui  est  le  but  de  toutes 
les  recherches  philosophiques , que  les  traces  obscures  du 
monothéisme,  que  contenait  cette  religion  , n’aiderent  à 
s’y  élever.  Cependant  la  philososophie  put , à la  rigueur, 
trouver  un  point  d’appui  dans  ces  croyances  obscures  et 
incertaines  du  monothéisme.  L’ordre  moral  des  choses, 
auquel  les  idées  religieuses  conduisirent  aussi,  put  encore 
exciter  la  pensée  philosophique,  et  fit  sans  doute  conce- 
voir l’idée,  bien  vague  encore,  d’une  vie  future,  où  les 
bonnes  et  les  mauvaises  actions  recevaient  leurs  récom- 
penses et  leurs  châtimens.  Mais  c’est  surtout  sous  le  point 
de  vue  physique  , que  cette  religion  populaire,  qui  mon- 
trait la  vie  divine  dans  toute  la  nature,  en  soumettant  tout 
à ses  lois,  devait  susciter  la  réflexion  philosophique. 

Cependant  toutes  ces  impulsions  données  à la  philoso- 
phie sont  peu  de  chose  ; car,  à tout  prendre , la  religion 
publique  des  Grecs  était  moins  propre  à favoriser  qu’à 


(l)  Mvm’rnç. 

(a)  Hérodote , II,  53 , ne  donne  pas  seulement  son  opinion 
là-dessus. 
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contrarier  l’apparition  de  la  philosophie.  Mais  cette  sorte 
d'opposition  est  précisément  le  meilleur  moyen  pour  faire 
sortir  la  pensée  de  son  engourdissement  ; et  l’on  peut  dire, 
en  effet , que  la  philosophie  grecque  a retire  plus  de  profit 
de  ce  que  la  religion  ne  la  favorisait  pas,  ou  plutôt  de  ce 
qu’elle  lui  était  contraire  , que  de  ce  qu’elle  en  reçut  quel- 
ques pensées,  qui  devinrent  par  la  suite  l’objet  de  ses  in- 
vestigations. Car,  plus  les  dogmes  religieux  descendirent 
bas  dans  une  tradition  sans  signification  profonde , plus  ils 
laissèrent  libre  la  réflexion  philosophique  ; et  comme  ces 
dogmes  étaient  indignes  des  dieux , ils  dûrent  porter  la 
philosophie  à satisfaire  par  elle-même  aux  besoins  del'âme, 
en  cherchant  les  véritables  rapports  entre  Dieu  et  le  monde. 
La  preuve  de  ce  que  j’avance  est  confirmée  par  ce  que 
nous  rapporte  l’histoire  de  la  situation  des  premiers  philo- 
sophes à l’égard  de  la  religion  populaire.  Car  ceux  qui  ne 
Se  montrèrent  pas  complètement  indifférens  sur  les  tradi- 
tions religieuses,  ou  se  moquèrent  de  la  superstition  du 
peuple  et  critiquèrent  ces  anciennes  traditions  ( ainsi  que 
lions  le  verrons  de  Xénophane,  Heraclite  et  Anaxagore), 
ou  osèrent  inventer  une  théogonie  et  une  cosmogonie  à 
etrx , Comme  le  firent  Parménide  et  Empédoclc.  Le  ca- 
ractère pieux  des  pythagoriciens,  qui  seuls  , parmi  les  an- 
ciens philosophes , s’en  référaient  aux  croyances  reli- 
gieuses , se  rapporte  bien  plus  au  culte  privé  qu’au  culte 
public. 

On  a cru  que  les  mystères  pouvaient  avoir  exercé  sur  la 
philosophie  une  influence  plus  positive.  11  existe,  à mon 
avis , sur  les  mystères  une  obscurité  à peu  près  impéné- 
trable. 11  me  semble,  en  effet,  que  c’est  avec  raison  qu’on 
a distingué  les  pratiques  des  mystères , des  doctrines  de 
certaines  écoles  sacerdotales  qui  s’y  rattachaient , et  qu’on 
pense  qu’il  n’y  avait  absolument  rien  dans  les  pratiques  qui 
■ se  liât  nécessairement  aux  doctrines  de  ces  écoles.  Mais, 
s'il  en  était  ainsi,  il  pourrait  bien  se  faire  que  quelque  autre 
chose  que  le  sens  primitif  du  culte  privé  et  secret . nous 
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eût  été  transmis  dans  ce  qu’on  appelle  communément  pa- 
roles sacrées  ( Itpsç  Xéyot  ) ; ce  qui  rendrait  beaucoup'  plus 
difficile  encore  l'intelligence  du  peu  d'indications  qui  nous 
restent  sur  les  mystères  des  anciens.  D’après  des  recher- 
ches sur  lesquelles  on  peut  compter  (1) , il  est  certain  qu’on 
ne  connaît  pas  de  culte  secret  avant  Homère , car  Ho- 
mère est  la  seule  source  où  l’on  puisse  trouver  des  rensei- 
gnemens  sur  les  temps  qui  l’ont  précédé;  mais  il  est  de  la 
plus  grande  vraisemblance  aussi  qu’il  n’en  existait  pas 
avant  lui.  Ce  n’est  que  dans  les  écrits  attribués  à Hésiode 
qu’il  en  est  question  pour  la  première  fois.  Nous  sommes 
donc  porté  à croire,  en  conséquence  des  recherches  aux- 
quelles nous  venons  de  renvoyer,  que  les  religions  mys- 
tiques en  Grèce  ont  été  l’œuvre  de  la  maturité  de  l’esprit, 
qui  joignait  à la  conscience  de  lui-même  le  doute  et  l’in- 
quiétude sur  sa  destinée  , sur  sa  vie  (2);  en  un  mot , que  les 
mystères  appartiennent  à l’époque  de  la  transition  de# 
jeux  de  l’imagination,  jeune  encore,  aux  premières  ré- 
flexions de  l’àge  mûr.  Or,  de  même  que  la  religion  publi- 
que s’est  de  plus  en  plus  prêtée  à l'art,  avec  lequel  elle 
soutient  des  rapports  intimes  de  perfectionnement  ; de 
même  les  pratiques  des  mystères  et  les  traditions  semblent, 
au  contraire , avoir  ébauché  la  philosophie , sans  cepen- 
dant prétendre  à la  science  qui  porte  ce  nom  (3). 

Quand  tm  a sous  les  yeux  un  fait  si  compliqué , et  mêlé 


(ij  Lobeck,  de  Orphei  œtate , dissert.  I — III.  Les  raisons 
que  Creuzer,  symbolik  III , p.  i5a  s. , donne  à Pappui  de  l’opi- 
nion contraire  , reposentsur  une  chronologie  tout-à-fait  incer- 
taine. Lobeck  tient  du  moins  le  seul  chemin  qui  puisse  conduire 
à un  résultat  dans  de  semblables  recherches. 

(■}.)  Lobeck,  f.  dissert.  III,  p.  8. 

(3)  Lobeck,  De  mysleriorfim  argumentis,  ps.  ITT  , p.  4-  Haud 
erjtddcm  repngno , hierolotgiis  aliquantulum  ex  physica  ratione 
et  e philos ophia  admistum  fuisse , en  videlicet,  epue  fuit  ante 

philosophos. 
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de  mille  accidens,  tel  que  la  mythologie  grecque,  publi- 
que et  privée  , on  doit  naturellement  tomber  dans  l’erreur, 
si  on  le  considère  comme  le  résultat  d’une  direction  uni- 
que de  l’esprit , ou  comme  un  seul  degré  de  son  dévelop- 
pement. Nous  ne  pensons  donc  pas  le  moins  du  monde  a 
expliquer  le  culte  secret  des  Grecs  par  la  direction  philo- 
sophique de  l’esprit  de  cette  nation  ; mais  nous  croyons 
pouvoir  dire  seulement  que  cette  direction  exerça  quelque 
influence  sur  les  doctrines  mystiques.  Lorsque  le  poly- 
théisme public  s’éloignait  de  plus  en  plus  du  sens  primitif 
des  traditions,  de  la  pensée  , qui  s’attache. nécessairement 
au  sentiment  religieux  , et,  par  conséquent,  ne  satisfaisait 
ni  l’esprit  ni  le  cœur,  choquait  même  en  beaucoup  de 
choses  le  sentiment  moral , l’esprit  de  réflexion  des  Grecs 
dut  chercher  à se  satisfaire  ailleurs  , avant  même  qu’il  fût 
entré  dans  la  voie  du  développement  philosophique.  C’est 
à cela  que  servirent  les  religions  secrètes;  ce  fut  là  surtout 
le  but  de  leur  institution.  Aussi  voyons-nous  paraître  une. 
série  d’hommes  mystiques  dans  l’espace  de  temps  qui  sé- 
pare la  première  époque  mythique  de  celle  des  temps  histo- 
riques. Ces  hommes  suppléent  à ce  qui  manque  au  culte 
public,  empiètent,  pour  ainsi  dire,  sur  le  domaine  de  la 
religion  , et  sont  même  chargés  par  l’état  de  purifier  les 
âmes  de  leurs  souillures  par  des  pratiques  jusqu'alors  inu- 
sitées.*Les  ablutions  secrètes  remontent  très  vraisembla- 
blement aux  anciennes  religions  ; c’est  ainsi  que  les  mys- 
tères de  Samothrace  et  d'Eleusis  se  rattachent  aux  restes 
du  culte  pélasgique  ; mais  ce  n’est  probablement  qu’alors 
qu’elles  devinrent  orgies  secrètes,  par  opposition  aux  for- 
mes nouvelles  de  la  religion.  Le  mystère  et  l’obscurité, 
dans  lesquels  avaient  été  replongées  les  anciennes  tradi- 
tions par  les  hommes-dieux  que  l’art  avait  mis  en  lumière, 
étaient  déjà  bien  propres  à exciter  la  dévotion  et  en  même 
temps  la  réflexion;  mais  le  fond  des  anciennes  traditions 
pouvait  aussi  paraître  bien  plus  curieux,  bien  plus  signifi- 
catif encore  , que  cette  histoire  presque  tout  humaine  des 
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dieux  nouveaux.  Plus  ce  fond  obscur  des  anciennes  tradi- 
tions parut  surprenant  aux  Grecs  d’alors,  plus  ils  dûrent 
être  excités,  sinon  à faire  comprendre,  du  moins  à donner 
une  idée  de  cette  antiquité  religieuse , en  l’interprétant 
par  des  récits,  par  des  tableaux  ou  par  des  préceptes. 
Aussi  voyons-nous  une  sorte  de  poésie  secrète  s’attacher 
aux  doctrines  mystiques.  Les  noms  d’Orphée,  de  Musée,  de 
Linus,  et  d’autres  encore,  sont  célèbres.  A côté  de  ces 
noms,  se  placent  ceux  de  personnages  historiques,  tels 
que  Thalétas,  Epiménide  et  Onomacrite.  Viennent  enfin  , 
et  dans  une  direction  analogue,  certains  philosophes,  tels 
que  les  Pythagoriciens  et  Empédocle. 

Or,  sans  prétendre,  comme  Aristote  (1),  qu’il  ne  valait 
pas  la  peine  de  rechercher  sérieusement  les  doctrines 
mythologiques  des  anciens  théologiens , nous  devons 
dire  néanmoins  que  tout  ce  qui  en  faisait  le  fond  ne 
roulait  primitivement  que  sur  un  petit  nombre  d’opi- 
nions générales  peu  développées.  Mais  comme  ces  mêmes 
opinioiis  se  sont  beaucoup  perfectionnées  par  la  suite 
des  temps,  et  que  nous  n’en  avons  été  instruits  que  par 
des  sources  plus  récentes,  la  grande  difficulté  est  d’assi- 
gner le  degré  de  leur  développement  ; car  presque  tou- 
jours les  hommes  des  âges  suivans  ont  fait  remonter 
leur  civilisation  aux  anciennes  traditions.  C’est  pour- 
quoi il  ne  faut  accorder  sur  ce  point  une  certaine  con- 
fiance qu'aux  documens  les  plus  anciens.  Hérodote  et 
ses  contemporains  connurent  les  orgies  orphiques  et 
bachiques,  et  cet  auteur  les  a évidemment  en  une  cer- 
taine vénération,  puisqu’il  veut  leur  donner  une  origine 
égyptienne  (2).  Les  écrivains  postérieurs  les  regardent 
au  contraire  avec  mépris  (3),  et  certainement  avec  raison, 
puisqu’il  s'y  était  glissé  toutes  sortes  de  superstitions 


(i)  Met.  III , 4. 

(a)  Tb.,  II,  8t.  - 

(3)  Plat-,  de  Rep-,  II,  p.  364;  Euthyd.,  p.  ‘J77;  Isncr.  l/ntd. 

1.  9 
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et  de  fourberies.  Ce  n’est  pas  là  une  preuve  médiocre 
de  la  vérité  de  la  supposition  développée  plus  haut, 
que  les  mystères  ont  servi  de  transition  à la  philoso- 
phie, et  se  sont  formés  à cette  époque  intermédiaire; 
car  ce  temps  de  transition  a été  court,  et  les  mystères 
sont  ensuite  tombés  dans  la  décadence  et  dans  le  méprisr. 
Si,  en  quelques  endroits  de  ses  écrits,  Platon  fait  mention 
de  la  décadence  des  mystères , en  d’autres,  au  contraire, 
il  parle  avec  un  certain  respect,  quoique  d’un  ton  mélé 
d’ironie,  de  la  vie  et  des  doctrines  orphiques.  La  vie 
orphique  lui  parait  une  vie  ascétique,  propre  à tenir 
l’àme  dans  l’ordre  par  la  tempérance,  et  à procurer 
aussi  la  guérison  corporelle  (1).  Les  anciennes  initiations 
sont  considérées  par  lui  comme  une  sorte  d’inspiration 
qui  élevait  et  purifiait  l’âme  sans  que  l’on  en  eût  con- 
science (2).  Assurément  Platon  dit  beaucoup  de  choses 
sur  les  doctrines  des  anciens  théologiens,  qui  peuvent 
parailre  une  interprétation  arbitraire  et  imitée  des  so- 
phistes, comme,  par  exemple,  lorsqu’il  attribue  à ces 
théologiens  ce  dogme  d’Heraclite,  que  tout  est  conti- 
nuellement en  fusion  (3).  Il  cite,  en  revanche,  d’autres 
dogmes  qui  semblent  parfaitement  d'accord  avec  le  ca- 
ractère des  anciennes  doctrines  mythiques,  témoins  les 
opinions  sur  la  vie  présente  et  la  vie  future.  11  dit  que 
la  vie  actuelle  se  passe  comme  dans  un  tombeau,  où 
nous  expions  les  fautas  d’une  vie  passée;  de  là  la  nécessité 
des  pratiques  propres  à purifier.  11  dit  encore  que  , dans 
la  vie  future , les  bons  recevront  la  récompense  de  leurs 
bonnes  actions,  et  les  méchans  la  peine  due  à leurs 


Busir.  , p.  aag  , ed.  Steph.  ; Thcophr. , Charact.r  iG  ; cf.  Lo~ 
beck  , de  Myster.  priv. , II , p.  a. 

(i)  De  legg.,  VI,  p.  78a;  Chartn .,  p.  i56s. 

(a)  Phœdr. , p.  a44,  u65. 

^3)  Cratyl. , p.  4oa- 
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crimes  (1).  La  doctrine  de  la  métempsycose  se  rattachait 
très  vraisemblablement  aussi  à ces  idées  (2).  On  ne  trouve 
dans  Platon  aucun  éclaircissement  certain  sur  les  doc- 
trines cosmogoniques,  qu’on  puisse  rapporter  à ces 
mystères  ; mais  Aristote  croyait  avoir  découvert  que  les 
anciens  théologiens  étaient  en  général  persuadés  que  le 
meilleur  sort  du  pire,  l’ordre  du  désordre  (3),  puisqu’ils 
faisaient  naître  toutes  choses  de  la  nuit,  du  chaos,  d’U- 
ranus  ou  de  l'Océan,  et  non  de  Jupiter,  qui  régit  le 
monde  dans  le  temps.  Cette  opinion  d'Aristote  reçoit 
une  grande  vraisemblance  lorsqu’on  la  compare,  et  avec 
les  doctrines  subséquentes  des  philosophes  qui  ont  pro- 
fessé cette  opinion,  et  avec  d'autres  dogmes  des  orphi- 
ques sur  les  dieux.  Car  nous  devons  supposer  que  ces 
orphiques  étaient  encore  très  peu  avancés;  qu’ils  con- 
templaient dans  les  phénomènes  physiques  la  notion  du 
divin  (4),  et  que  le  rationnel  pur  ne  leur  apparut  vrai- 
semblablement que  comme  un  développement  posté- 
rieur. Du  reste,  on  aperçoit  dans  leurs  idées  physiques 
un  mélange  ou  plutôt  une  non -séparation  du  point  de 
vue  mécanique  et  du  point  de  vue  dynamique,  comme 
on  peut  le  voir  dans  la  théogonie  d'Hésiode,  et  dans  la  doc- 
trine orphique  qui  fait  sortir  toutes  choses  de  l’œuf  (5). 

Si  faible  et  si  incertain  que  puisse  être  le  profit  que 
nous  avons  pu  tirer  des  idées  mythiques , pour  le  but 
que  nous  nous  proposons , celui  que  nous  tirerons  de 


(i)  Cratyl. , p.  4<>o  ; Mena  , p.  8 1 ; de  Repub. , II,  p.  3o3. 
Cf  Philolaifragrn.  ap.  Clem.  Alex.  St  rom , III,  p.  433. 

(a)  Phileb. , p.  66.  La  mention  de  Pindare,  Meno , 1.  1. 
semble  bien  indiquer  cela.  Comp.  O.  Millier , Prolog.,  p.  385. 

(3)  Metaph. , XII , 6 j XIV,  4. 

(4)  Arist. , Metaph.  ,11,  4 j XII , 8. 

(5)  Il  est  question  de  cette  doctrine  pour  la  première  fols  daus 
Aristoph. , Av.  6g5,  sur  l’univers  ; l’antiquité  eu  est  par  consé- 
quent douteuse. 
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notre  connaissance  de  la  poésie  et  de  la  littérature  morale 
et  scientifique  de  ces  mêmes  temps  sera  moindre  encore. 
Ces  deux  sources,  auxquelles  la  philosophie  a pu  puiser, 
n'ont  été  signalées  précédemment  comme  objet  de  notre 
élude  que  dans  la  vue  presque  unique  de  faire  remar- 
quer la  lacune  qu’il  nous  reste  à remplir  dans  les  consi- 
dérations historiques  sur  les  sources  de  la  philosophie 
grecque.  Nous  ne  sommes  pas  assez  hardis  pour  en- 
treprendre de  déterminer  quelque  chose  sur  le  caractère 
de  cette  poésie  d’après  le  peu  de  fragmens  qui  nous  sont 
restés  des  poètes  du  siècle  de  Thalès.  Cependant  nous 
remarquerons  d’une  manière  très  générale  qu’il  régnait 
dans  la  poésie  lyrique  et  gnomique , qui  commença  à 
se  former  alors,  un  caractère  de  réflexion  propre  à ce 
genre  de  poésie,  très  favorable  au  développement  de  la 
pensée  philosophique.  11  serait  inutile  d’en  citer  des 
pensées  isolées,  puisqu'elles  ne  témoigneraient  pas  né- 
cessairement de  la  pensée  dominante  du  siècle  et  de  la 
nation,  mais  seulement  peut-être  de  la  pensée  du  mo- 
ment. 

A la  poésie  gnomique  se  rattachent  intimement  les  lieux 
communs  de  la  vie  active  qui  ont  été  recueillis  des  sen- 
tences des  sept  sages,  et  qui  doivent  avoir  à peu  près- 
coïncidé  avec  le  commencement  de  la  philosophie 
grecque.  Il  n’est  personne  maintenant  qui , sachant 
distinguer  la  philosophie  des  autres  productions  de  l’es- 
prit, voulût  parler  de  la  philosophie  des  sept  sages, 
si  l’on  excepte  celle  de  Thalès.  Ils  ont  pu  cependant  se 
faire  une  sorte  de  philosophie  pratique  tirée  des  relations 
sociales  avec  les  autres  hommes,  et  la  livrera  la  tradi- 
tion sous  forme  de  sentences.  Nous  ne  sommes  point 
portés  à leur  supposer  et  à rechercher  en  eux  une  sagesse 
plus  profonde;  nous  ne  pensons  même  pas  en  pouvoir 
induire  la  moindre  chose  sur  le  sens  moral  des  Grecs 
de  leur  temps,  puisque  ce  recueil  de  sentences  présente 
peu  d’authenticité,  et  que  la  réunion  des  sept  sages 
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en  société,  sur  le  nom  desquels  on  n’est  d'ailleurs  pas 
d’accord,  appartient  à la  tradition  et  non  à l’histoire. 
On  ne  doit  donc  en  parler  ici  que  pour  faire  voir  com- 
ment, à l'époque  de  Thaïes,  l’esprit  de  réflexion  avait 
commencé  à pénétrer  dans  toute  la  vie  des  Grecs. 

C’est  ce  que  confirme  encore  le  développement  scien- 
tifique de  celte  époque.  Car  ce  n’est  pas  seulement  en 
philosophie,  mais  encore  dans  l’histoire  naturelle  et 
civile , que  parurent  alors  les  premiers  essais.  La  con- 
naissance empirique  de  la  nature  commença  par  la  mé- 
decine, et  les  premiers  médecins  dignes  de  ce  nom, 
■qu’on  rencontre  parmi  les  Grecs  vers  le  temps  de  Thalès 
•et  de  Pythagore,  se  trouvent  divisés  en  deux  écoles  primi- 
tivement indépendantes  de  la  philosophie.  Mais  ce  qui 
mérite  plus  encore  notre  attention  que  ces  histoires 
naturelles  peu  connues , c’est  la  première  histoire  des 
Grecs.  Cette  histoire,  telle  que  l’écrivirent  Cadmus, 
Phérécyde  et  llécalée , n’est  pas  très  postérieure  à Thalès, 
et  ne  parait  pas  aussi  étrangère  à la  philosophie  que 
toute  l'histoire  le  devint  plus  tard,  à cause  de  la  manière 
de  l’écrire.  Car  la  philosophie  et  l’histoire  ont  eu  leur 
source  commune  dans  les  théogonies  religieuses  et  poéti- 
ques , et  dans  les  traditions  sur  les  dieux  et  les  hommes. 
Elles  ne  pouvaient  pas  désavouer  cette  commune  origine 
dans  leurs  premiers  progrès.  C’est  pourquoi  nous  trou- 
vons chez  les  plus  anciens  philosophes  beaucoup  de  choses 
sur  l’origine  de  l'homme  et  sur  la  fondation  des  Etats; 
tandis  que  les  premières  histoires  s’attachèrent  à la 
recherche  de  la  naissance  de  toutes  choses,  et  rattachè- 
rent à l’origine  des  dieux  l’histoire  des  héros  et  des 
hommes.  On  trouve  encore  des  traces  de  cette  doctrine 
dans  Hérodote.  Ce  que  Phérécide  de  Syros  écrivit  sur  la 
naissance  et  l’alliance  des  dieux  pourrait  donc  avoir 
eu  la  plus  grande  analogie  avec  les  ouvrages  historiques 
grecs  les  plus  anciens.  Aristote  dit  de  ce  philosophie,  qui 
est  mis  au  nombre  des  plus  anciens  écrivains  en  prose , 
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qu’il  est  comme  la  limite  entre  la  poésie  mythique  et 
la  philosophie  (1');  et  les  traditions  qui  nous  restent  sur 
ses  ouvrages  s’accordent  à dire  qu’il  expose  ses  idées 
sur  l’origine  des  choses  sous  certaines  formes  mythiques. 
11  est  très  naturel  que  ces  formes  nous  soient  difficiles 
à pénétrer,  puisqu’elles  semblaient  déjà  obscures  aux 
anciens,  qui  cependant  possédaient  tous  les  écrits  de 
ce  sage , tandis  qu'il  ne  nous  reste  que  quelques  frag- 
mens  peu  considérables  de  ses  allégories.  Aristote  (2) 
conclut  qu’il  faisait  tout  sortir  du  mieux  ou  du  bien 
par  cela  seul  qu’il  posait  Jupiter  comme  premier,  c’est* 
à-dire  avant  toutes  choses  (3).  Il  semble  cependant 
avoir  admis,  outre  Jupiter,  une  masse  susceptible  de 
forme,  et  qui  était  comme  un  second  principe  qu’il  appe- 
lait la  terre  (4);  et  comme  il  convertissait  en  l’amour 
Jupiter,  le  principe  fécondant,  il  prit  un  milieu  entre 
la  physique  mécanique  et  la  physique  dynamique,  dont 
nous  avons  vu  s’opérer  la  distinction  dans  les  premiers 
commencemens  de  la  physique  grecque  (à). 

Si  donc  l’on  considère  ces  élémens  de  la  civilisation 
grecque  qui  purent  servir  au  développement  de  la 
philosophie,  on. ne  pourra  pas  douter  qu’ils  ne  fussent 
suffisans  pour  exciter  et  entretenir  le  mouvement  phi- 
losophique. Quand  on  trouve  un  peuple  arrivé  au  degré 
de  civilisation  où  était  parvenu  le  peuple  grec  au  temps 


(i)  Metaph. , XIY , 4- 
(a)  L.  1. 

(3)  Diog.  L.  I,  h 9. 

(4)  Diogen  L.  1.  1.,  lui  fait  admettre  un  troisième  prin- 
cipe, le  temps.  Mais  il  me  semble  qu’il  ne  s’agit  là  que  de  l’é- 
ternité du  temps  , dans  laquelle  sont  contenus  les  principes. 

(5)  Les  principales  sources  de  la  doctrine  de  Phérécydc  sont , 
indépendamment  de  celles  déjà  citées  : Cle'm.  Alex.  Str. , VI 
p.  621  j Procl.  in  Tim. , III , p.  1 5G  j Ilcrm.  irris.  phil. , 12  , 
p,  sa».  fVorth.)  Max.  Tyr.  dissert.  X,  4,  p-  174.  Reisk. 
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de  Thalès , on  doit  s'attendre  à voir  bientôt  se  créer  une 
philosophie,  si  des  circonstances  fàchtuses  ne  viennent 
point  entraver  sa  marche.  On  peut  donc  assurer  sans 
crainte  que  les  Grecs  n'eurent  besoin  des  leçons  de 
personne  en  philosophie,  et  qu’ils  purent  s’élever  à 
cette  connaissance  sans  aucun  secours  étranger. 

Mais  qui  sait  cependant  si  les  Grecs  n’ont  pas  ajouté  à • 
leur  propre  talent  une  instruction  étrangère,  comme  chose 
bonne  à s’approprier;  en  sorte  que,  quand  même  les 
Grecs  n’auraient  pas  proprement  reçu  d’enseignemens 
philosophiques  des  étrangers,  les  pensées  et  les  traditions 
venues  du  dehors  auraient  cependant  pu  germer  sur  l’ex- 
cellent fonds  de  l’esprit  grec  , et  favoriser  ainsi  le  premier 
développement  de  la  philosophie? 

Nous  avons  donc  à rechercher  si  l’on  peut  retrouver, 
dans  les  traditions , quelques  indices  un  peu  certains  que 
les  Grecs  aient  emprunté  des  autres  peuples  des  élémens 
de  leur  philosophie  ancienne.  Cette  recherche  nous  con- 
duira de  nouveau  dans  l’Orient , car  nous  n’avons  rien  à 
chercher  ailleurs  qui  ait  pu  servir  à la  philosophie 
grecque. 

Nous  n’avons  cependant  pas  affaire  simplement  aux 
anciennes  traditions,  mais  à quelques  unes  des  re- 
cherches modernes  les  plus  importantes;  car  ces  tra- 
ditions sont  trop  insuffisantes,  et  doivent  être  par  con- 
séquent suppléées  par  plusieurs  combinaisons  savantes. 
Beaucoup  de  choses  ici  ne  se  fondeut  que  sur  des  idées 
générales,  et  sur  des  vraisemblances  tirées  des  rapports 
des  Grecs  avec  l’Orient.  On  a trouvé  tout  naturel  de  sup- 
poser que  la  civilisation  orientale  avait  dft  influer  sur  la 
civilisation  grecque  , qui  lui  fut  postérieure  ; qu’il  en  avait 
été  de  même  des  doctrines  philosophiques  , et  qu’en  tout 
cas  on  devait  reconnaître  une  connexion  entre  le  dévelop- 
pement intellectuel  grec  et  le  développement  intellectuel 
oriental.  Qui  serait  assez  insensé  pour  le  nier  en  général? 

Mais  si  l’on  veut  en  tirer  quelque  conséquence , particu* 
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lièrement  pour  le  but  qui  nous  occupe,  on  doit  alors  dis- 
tinguer une  double  influence  de  l’esprit  oriental  sur  l’es- 
prit grec,  l’une  plus  ancienne  et  l’autre  plus  récente.  Je 
place  Jp  première  , d'abord  , à l’époque  où  la  Grèce  reçut 
de  l’Asie  ses  premiers  habi tans;  ensuite,  au  temps  où  des 
colonies  suivirent  la  direction  des  premiers  venus , et  pas- 
^ sèrent  de  l’Asie  et  de  l’Égypte  en  Grèce.  Ces  migrations  et 
ces  colonies  formèrent  le  peuple  que  nous  connaissons , 
clans  les  temps  historiques , sous  le  nom  de  peuple  grec  ; 
.alors aussi,  pour  la  première  fois,  il  fut  question  de  l’O- 
rient et  de  l'Occident  en  parlant  des  peuples;  car  les  pre- 
miers venus  avaient  incontestablement  l’esprit  oriental  ; 
ils  apportèrent  dans  leur  nouvelle  patrie  leur  civilisation. 
Mais  il  s’établit  par  la  suite  une  telle  différence  entre  ceux 
qui  avaient  quitté  l’Orient  et  ceux  qui  y étaient  restés, 
que  ces  Grecs  n’appelaient  ces  derniers  que  barbares.  Les 
langues  et  les  mœurs  étaient  toutes  différentes.  L’in- 
fluence postérieure  est  celle  qui  eut  lieu  après  que  les 
Grecs  furent  devenus  un  peuple  qui  n'admit  plus  aucun 
élément  étranger.  Cette  influence  est  aussi  incontestable 
que  la  première;  mais  on  peut  disputer  beaucoup  sur  ses 
effets. 

Nous  n’avons  à nous  occuper  dans  ces  recherches  que  de 
celte  dernière  influence , car  il  ne  peut  être  question  de 
philosophie  à l’époque  de  la  formation  du  peuple  grec. 
Cependant,  pour  mieux  déterminer  la  seconde  influence, 
il  n’est  pas  inutile  de  dire  un  mot  de  la prcmièir.  Ce  que 
les  Grecs  apportèrent  d'Orient  dans  leur  nouvelle  patrie 
devint  le  fond  de  la  langue  grecque , dans  laquelle  on  peut 
encore  reconnaître  de  la  parenté  avec  les  langues  orien- 
tales ; alors  aussi  les  Grecs  reçurent  les  rudimens  des  arts 
•nécessaires  à la  vie;  et  ce  qui , dans  leurs  mœurs  et  dans 
leur  mythologie,  présente  quelque  ressemblance  avec  les 
ftiœurs  et  les  croyances  analogues  de  1 Orient , fut  sans 
doute  l’élément  de  civilisation  étranger  que  s'appropriè- 
rent les  Grecs  dans  cette  haute  antiquité,  Ce  qui  fut  im. 
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porté  par  les  premiers  Grecs  et  par  les  colonies  qui  vin- 
rent dans  la  suite  n'a  guère  pu  être  autre  chose  que  ce 
que  nous  venons  de  voir.  Au  contraire , les  Grecs  ont  très 
vraisemblablement  appris  des  étrangers , à une  époque 
plus  récente , l’art  d’écrire,  celui  de  compter,  la  géométrie 
et  l'astronomie.  Il  s’établit  donc  une  espèce  de  commerce 
entre  les  Grecs  et  les  barbares,  une  sorte  d’échange,  non 
seulement  de  marchandises,  mais  encore  de  connaissances 
et  de  talens.  Un  grand  nombre  d’écrivains  me  semblent  ce- 
pendant attacher  trop  d’importance  à l’intimité  de  ce 
commerce  et  à son  influence  sur  eux.  On  semble  croire 
que  ces  relations  étaient  à peu  près  les  mêmes  que  celles 
des  Européens  modernes  entre  eux , ou  même  avec  les 
autres  pays  du  monde  ; mais  il  est  certain  qu’elles  étaient 
bien  différentes  et  très  bornées.  Quels  grands  moyens  de 
commerce  n’avons-nous  pas  en  comparaison  des  anciens  ! 

Il  faut  bien  faire  attention  que  nous  sommes  loin  d’avoir 
le  préjugé  des  anciens  pour  tous  les  peuples  étrangers,  et 
que  ,•  si , pour  les  Grecs , l’ignorance  des  langues  étran- 
gères était  un  obstacle  presque  insurmontable  aux  com- 
munications intellectuelles  entre  eux  et  les  barbares , la 
différence  des  langues  n’est  guère  pour  nous,  au  contraire, 
qu’un  attrait  de  plus  qui  nous  porte  à échanger  nos  pen- 
sées. Les  interprètes  entre  les  Grecs  et  les  barbares  ne 
semblent  avoir  eu  d’autre  but  que  de  faciliter  le  com- 
merce, l’échange  et  les  autres  affaires  sociales.  C’est  à ce 
cercle  étroit  de  relations  que  se  bornaient  les  principaux 
rapports  des  Grecs  avec  les  barbares  dans  les  temps  his- 
toriques ; et  ce  n’était  que  rarement  et  très  accessoirement 
qu’on  en  sortait. 

Nous  n’avons  à nous  occuper  ici  principalement  que  du 
sentiment  religieux , du  caractère  de  la  pensée , et  des  re- 
cherches scientifiques.  Pour  ce  qui  est  du  sentiment  reli- 
gieux, il  ne  me  semble  pas  si  facile  et  si  naturel  que  l’ont 
pensé  beaucoup  d’autres,  qu'il  ait  été  recherché  par  les 
Grecs,  et  transmis  par  les  barbares.  Car  ce  qu’il  y a de 
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plus  intime  dans  notre  âme,  tout  notre  sentiment  reli- 
gieux , ne  sc  manifeste  pas  aussi  facilement.  Quant  aux 
pratiques  extérieures  publiques,  il  eu  est  autrement;  mais 
nous  avons  très  peu  de  choses  à en  dire.  La  preuve  de  la 
grande  difficulté  qu’on  trouve  à saisir  le  fond  de  la  pensée 
dans  un  commerce  extérieur,  même  varié,  c’est  que  nous 
avons  très  peu  de  renseignemens  utiles  par  les  commer- 
çans  sur  la  religion  des  peuples  étrangers.  Ajoutons  que 
les  Grecs  n’étaient  guère  susceptibles  d’autres  idées  reli- 
gieuses que  des  leurs.  Eschyle  et  Hérodote  nous  en  four- 
nissent la  preuve;  surtout  le  dernier,  qui  raconte,  à la 
vérité,  beaucoup  de  choses  des  cultes  étrangers , mais  qui 
ne  considère  rien  que  sous  le  point  de  vue  des  Grecs. 

Nous  sommes  encore  plus  portés  à douter  6i  les  Grecs 
ont  eu  des  communications  philosophiques  avec  les  Orien- 
taux. La  communication  philosophique  est  en  général 
très  difficile,  et  nous  voyons  encore  maintenant  qu’une 
philosophie  peut  rester  long-temps  comme  renfermée 
chez  un  peuple,  sans  que  les  peuples  voisins,  qui  ont  de 
nombreux  rapports  avec  lui , des  rapports  même  scienti- 
fiques , en  reçoivent  l'impulsion.  Nous  pouvons  bien  sup- 
poser encore  une  sorte  de  différence  interne  entre  les 
Grecs  et  les  barbares;  d’où  il  suit,  ce  me  semble,  que  les 
anciens  Grecs  étaient  peu  portés  à prendre  les  Orientaux 
pour  maîtres.  Dans  les  temps  dont  nous  parlons  ici , on 
était  bien  éloigné  de  l’érudition  qui  cherche  à connaître 
le  jugement  des  autres  et  à s’en  instruire  : chacun  voulait 
se  former  soi-méme , quand  on  n’avait  pas  rencontré  dans 
sa  jeunesse  un  maître  convenable.  On  ne  connaît  pas  que, 
dans  les  premiers  temps  de  la  philosophie , un  Grec  ait 
traduit  un  seul  ouvrage  égyptien  ou  persan  , ni  qu’il  se  le 
soit  fait  traduire.  Les  philosophes  grecs  étaient  encore 
moins  en  état  de  lire  eux-mémes  ces  ouvrages,  ou  de  rece- 
voir oralement  en  langue  étrangère  une  instruction  scien- 
tifique. 

U est  donc  permis  de  douter  que  les  Grecs  aient  eu  un 


Digitized  by  Google 


DE  L’ORIGINE  DE  LA  PHILOSOPHIE  GRECQUE.  189 
grand  plaisir  et  une  grande  disposition  à prendre  pour 
maîtres  des  Orientaux.  Mais  on  peut  également  supposer 
que  les  Orientaux  n’avaient  pas  une  grande  habileté  pour 
enseigner.  11  est  de  fait  que,  dans  les  communications 
scientifiques  , personne  n’est  porté  à instruire,  ni  capable 
de  le  faire , s’il  ne  possède  les  principes  fondamentaux  de 
la  science.  Il  est  donc  question  de  savoir  maintenant  si, 
au  commencement  du  développement  scientifique  des 
Grecs,  les  Orientaux  étaient  assez  avancés  pour  être  ca- 
pables d’enseigner  les  Grecs.  Ce  que  nous  connaissons  de 
la  civilisation  orientale  à cette  époque  no  nous  autorise 
nullement  à le  supposer.  Toutes  les  connaissances  que 
leur  attribue  Hérodote,  qui  les  connaissait,  se  réduisent 
à quelques  élémens  des  sciences  ; et  Platon  ne  reconnaît 
aux  Phéniciens  et  aux  Égyptiens  qu’une  certaine  activité 
industrielle  qui  les  fait  distinguer  par  cet  auteur  de  tous 
les  autres  peuples  de  l’Orient,  tandis  que  la  curiosité  ou 
le  désir  de  savoir  est,  suivant  lui , le  caractère  distinctif 
des  Grecs  (1).  D’après  toutes  ces  considérations  sur  les 
rapports  dans  lesquels  les  Grecs  se  sont  trouvés  à l’égard 
des  Orientaux  , on  ne  peut  guère  vraisemblablement  con- 
clure que  les  premiers  ont  dû  emprunter  des  seconds  les 
élémens  de  leur  développement  scientifique. 

Nous  devons  cependant  examiner  maintenant  les  tradi- 
tions et  les  raisons  sur  lesquelles  s’appuie  l'opinion  cou- 
traire  à la  nôtre.  Les  traditions  sur  les  maîtres  barbares 
qui  auraient  enseigné  la  philosophie  aux  Grecs  ne  sont 
pas  en  somme  très  nombreuses,  chez  les  écrivains  grecs 
eux-mémes , et  chacune  d’elles  en  particulier  est  peu  di- 
gne de  foi.  Parmi  les  plus  anciens  témoignages  de  Platon 
et  d’Aristote,  on  ne  trouve  rien  là-dessus.  Platon  parle 
quelquefois,  il  est  vrai,  des  mythes  égyptiens,  et  met  des 
sentences  dans  la  bouche  de  ses  personnages  ; mais  il  dit 


(i)  De  Rep.  IV , p.  435 fin. 
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assez  clairement  à ce  sujet  (1)  qu’il  n'entend  pas  qu'on 
prenne  tout  cela  au  sérieux.  Ce  ne  fut  que  bien  plus  tard, 
à l'époque  du  déclin  de  la  vie  scientifique  parmi  les  Grecs, 
que  se  répandit  l’opinion  que  la  philosophie  grecque  avait 
une  origine  orientale.  Les  écrivains  de  cette  époque  en 
veulent  plus  savoir  là-dessus  que  les  anciens;  ce  dont  il 
n’est  pas  difficile  de  découvrir  la  raison.  Après  qn'on  eut 
perdu  la  capacité  de  créer,  alors,  dans  la  conscience  de 
son  impuissance , on  commença  à tourner  ses  regards  vers 
les  anciens  et  à subtiliser  sur  la  source  de  leurs  richesses  ; 
et  comme  on  se  trouvait  dans  l’impuissance  de  rien  faire 
de  semblable,  on  ne  comprit  plus  les  riches  sources  de 
vie  qu’ils  avaient  trouvées  en  eux-mémes.  Il  faut  ajouter 
que,  depuis  le  temps  d'Aristote , on  connaissait  beaucoup 
mieux  l’Orient;  on  y avait  retrouvé  des  traces  d’une  civi- 
lisation plus  ancienne  que  celle  de  la  Grèce;  et,  comme 
on  n'était  pas  dans  le  cas  de  concevoir  une  autre  civilisa- 
tion que  celle  des  Grecs,  on  pensa  tout  naturellement  que 
les  anciens  Grecs  avaient  reçu  leur  civilisation  des  Orien- 
taux, absolument  comme  les  Grecs  d’alors  avaient  reçu  la 
leur  des  Grecs , leurs  ancêtres.  Cette  supposition , l’er- 
reur générale  qui  en  est  la  conséquence , et  les  nombreu- 
ses conjectures  historiques  qui  s’y  rattachent,  ont  donc 
leur  cause  dans  deux  sortes  d’incapacités;  savoir  : dans 
celle  de  concevoir  une  autre  civilisation  que  celle  dans 
laquelle  on  vivait , et  dans  celle  de  créer  des  œuvres  scien- 
tifiques d'un  ordre  élevé.  On  jugea  le  passé  d’après  le 
présent;  ce  qui  donna  naissance  à la  misérable  histoire 


(i)  Phœdr.,  p.  2ç5.  Je  dois  foire  remarquer  en  passant  que 
l’on  a encore  voulu  foire  entendre  tout  récemment  que  Platon 
pourrait  bien  avoir  emprunté  sa  philosophie  des  Égyptiens; 
voy.  A. -IV.  Schlegel,  préface  du  Bhagavad-Gita , p.  xxv. 
Mais  cette  opinion  est  déjà  suffisamment  réfutée  par  le  passage 
précédemment  cité,  Republ.,  liv.  4,  dans  lequel  Platon  attribue 
aux  Égyptiens  le  ytloxpipatov , mais  pas  le  <piXopoS<;. 
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qui  chercha  à substituer  le  développement  externe  à l'in- 
terne. Et , comme  l'imagination  fantastique  de  l’Orient 
s’était  emparée  de  l’histoire,  on  reçut  et  on  réchauffa  les 
traditions;  telles  sont  celles  des  néo-platoniciens,  de  l’en- 
semble desquelles  personne  ne  peut  tirer  parti , mais  que 
plusieurs  écrivains  tâchent  d’utiliser  une  à une.  Mais  je 
crois  pouvoir  dire  qu’elles  sont  corrompues  dans  tout  ce 
qu’il  y a de  plus  intime  et  d’individuel , car  le  souffle  de 
la  fausseté  interne  les  a empoisonnées.  Ces  hommes  ne 
pouvaient  pas  convenablement  concevoir  les  détails , 
parce  qu’ils  plaçaient  le  tout  dans  la  lumière  oblique  et 
fausse  de  leur  imagination  déréglée  (I). 

Cependant  nous  tiendrons  compte  de  quelques  unes 
de  ces  traditions,  et  nous  en  ferons  ici  l’appréciation,  afin 
qu’on  soit  mieux  en  état  d’en  juger  le  mérite.  On  assi- 
gne déjà  au  premier  philosophe  grec  des  maîtres  de 
l’Orient.  Thaïes,  disent  quelques  uns,  avait  emprunté 
sa  doctrine  des  prêtres  égyptiens.  Les  écrivains  qui 
l’assurent  sont  récens:  ce  sont  Plutarque  (2)  et  Jambli- 
que  (3);  aussi  ne  trouve-t-on  pas  la  moindre  confirmation 
de  cette  opinion  dans  la  communauté  des  doctrines;  il 
n’y  a rien  dans  l’enseignement  de  Thalès  qui  ressemble 
aux  doctrines  des  Egyptiens.  On  a de  plus  cherché  l’ori- 
gine de  la  philosophie  de  Thalès  chez  les  Phéniciens. 
11  était  issu  d’une  famille  phénicienne  et  avait  voyagé 
en  Asie  (4),  vraisemblablement  en  Phénicie;  or,  n’est-il 
pas  très  probable,  pour  ne  pas  dire  certain,  qu’il  a 
emprunté  sa  doctrine,  que  tout  se  forme  de  l'eau,  des 
Phéniciens,  chez  lesquels  cette  doctrine  était  très  an- 


(i)  Lobeck , de  Myster.  Eleus.  gradibus  , 1 , p.  8.  — Plalo- 
nieus , hoc  est  pessimus  antiquilatis  interpres. 

(a)  De  plac ■ phil.  ,1,3. 

(3)  De  vitd  Pytiiag.  , i.  Je  ne  rappelle  ici  que  la  lettre  de 
Thalès,  Diog.  Laert. , 1 , 43. 

(4)  Suivant  la  lettre  supposée  dont  uous  venons  de  parler. 
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ciennc , comme  dans  tout  le  reste  de  l’Asie  (1)?  Nous 
devons  avouer  que  ces  conjectures  sont  loin  de  nous 
paraître  satisfaisantes.  11  nous  semble  beaucoup  plus 
vraisemblable  que  Thalès  est  arrivé  de  lui-même,  par  le 
caractère  de  sa  pensée  grecque,  à la  doctrine  qu’il  établit, 
si  surtout  nous  faisons  attention  qu’Arislotç , non  seu- 
lement ne  dit  rien  de  scs  emprunts  à l'étranger,  mais 
n’en  sait  même  rien,  puisqu’il  est  porté  à rattacher  la 
doctrine  de  Thaïes  aux  idées  grecques,  avec  lesquelles 
elle  avait  de  l’analogie  (2). 

On  soupçonne  encore  plus  Pythagorc  d’avoir  fondé  sa 
philosophie  sur  des  traditions  orientales.  11  n’y  a rien 
d’historiquement  sûr  à ce  sujet  ; les  écrivains  les  plus 
anciens  qui  parlent  de  cet  emprunt  sont  postérieurs  à 
Pythagore  d’environ  deux  cents  ans  (3);  et  quiconque 
connaît  les  fables  dont  Pythagore  a etc  l’objet , se  gar- 
dera bien  de  fonder  la  moindre  conjecture  sur  tout  ce 
qui  a été  dit  de  scs  voyages  en  Syrie,  à Babylone,  en 
Perse , dans  l’Inde  , et  même  chez  les  Thraces  et  chez  les 
Druides,  dans  les  Gaules;  ils  sont  tous  également  incer- 
tains. On  ne  peut  donc  juger  que  d’après  la  vraisem- 
blance des  choses  ; et  je  ne  trouve  d'un  peu  croyable 
à cet  égard,  que  l'opinion  qui  fait  voyager  Pythagore 
en  Égypte,  où  il  s’instruit  des  connaissances  égyptiennes. 
Alais  ce  que  les  Grecs  anciens  ont  conjecturé  au  sujet 
des  voyages  de  Pythagore,  n’est  relaLif  qu’à  la  doctrine 
de  la  métempsycose , qu'Hérodole  nous  dit  être  d'ori- 
gine égyptienne.  Nous  ne  tenons  pas  plus  à ce  jugement 
d’Hérodote  (4),  que  nous  ne  partageons  son  opinion 


(i)  Stanley,  Hist.  phiL,  p.  g ; C.  Ritter,  Introduction  à l’his- 
toire des  peuples  de  l'Europe  , p.  179. 

(a)  Met.  ,1,3. 

(3)  Isocrate  est  le  premier  qui  parle  des  voyages  de  Pytha- 
gore en  Égypte.  Laud.  Bus. , p.  aa 7 , ed.  Steph. 

(4)  Hérodote,  H,  p.  1 a3,  ne  donne  son  jugement  que  comme 
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lorsqu’il  nous  dit  que  les  dieux  grecs  tiraient  leur  ori- 
gine des  dieux  égyptiens;  car  ce  sont  les  jugemens  d’un 
même  homme  qui  était  épris  de  l’antiquité  égyptienne. 

On  a cependant  voulu  retrouver  encore  d'autres  traces 
des  doctrines  égyptiennes  ou  orientales,  dans  les  pra- 
tiques et  dans  les  manières  de  s’exprimer  des  Pythago- 
riciens. Mais  quiconque  voudra  se  donner  la  peine  de 
rechercher  les  traditions  à ce  sujet,  trouvera  que  la 
plupart  des  renseignemens  qu’elles  fournissent  sont 
d’une  époque  bien  postérieure  à l'évènement  qa’elles 
supposent;  qu’elles  sont  peu  d'accord  entre  elles,  et  que 
les  plus  importantes  contredisent  même  les  témoignages 
plus  anciens  d’hommes  dignes  de  foi  qui  ont  connu  les 
Pythagoriciens  (1).  Il  est  plus  facile  de  produire  sur  ces 
sortes  de  questions  tel  ou  tel  témoignage  que  de  citer 
un  seul  fait  historique.  Nous  ne  ferons  donc  aucun  usage 
de  ces  témoignages,  qui,  empruntés  à la  tradition  seule, 
n'ont  servi,  dans  les  temps  suivans,  qu’à  faire  confirmer 
un  préjugé  par  des  hommes  peu  instruits;  seulement 


son  opinion , puisqu’il  dit  que  les  Grecs  qui  avaient  reçu  le 
dogme  de  la  métempsycose,  l’avaient  présenté  comme  leur 
doctrine  propre  ; ils  ne  disaient  donc  pas  qu’ils  l’eussent  em- 
prunté des  Égyptiens.  Il  part  de  la  supposition  que  les  Égvp- 
tiens  auraient  les  premiers  enseigné  l'immortalité  de  l’âme.  Ce- 
pendant les  Grecs  n’avaient  que  faire  d'apprendre  ce  dogme  des 
Égyptiens  à une  époque  ou  ils  le  connaissaient  déjà , je  veux 
dire  du  temps  de  Pvthagore. 

(i)  il  n’y  a qu’une  exception  à faire  à ce  sujet , c’est  que  les 
Pythagoriciens , comme  les  Égyptiens,  ne  pouvaient  pas  être 
ensevelis  dans  des  vétemens  de  laine,  Hérodote,  II , 81.  Se  pré- 
vaudra qui  voudra  de  cette  ressemblance;  mais  j’observe  encore 
ici  que,  si  Hérodote  ne  fait  aucune  distinction  entre  les  mystères 
égyptiens,  les  mystères  orphiques  et  les  bachiques,  ce  n’est 
qu’à  cause  de  la  ressemblance  qu’il  trouvait  entre  tous  ces  mys* 
tères  ; or  , je  présume,  d’après  les  passages  cités  précédemment; 
qu’elle  consistait  dans  le  dogme  de  l’immortalité  de  l’âme. 
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nous  affirmons  que  la  doctrine  de  la  métempsycose 
était  commune  aux  Pythagoriciens  et  aux  Egyptiens. 
Mais  qu'en  conçlurons-nous?  Nous  ne  nous  prévaudrons 
pas  de  ce  que  l’opinion  de  la  métempsycose  semble  avoir 
été  presque  aussi  universellement  répandue  que  la  doc- 
trine de  l'immortalité , mais  nous  voulons  seulement 
faire  entendre  que  cette  opinion  n'était  pas  inconnue 
des  Grecs  déjà  avant  Pythagore.  Elle  est  attribuée  à son 
maître  Phérécyde  et  aux  orphiques,  auxquels  Héro- 
dote rattache  les  orgies  pythagoriciennes.  Hérodote 
reconnaît  aussi  la  diffusion  plus  ancienne  de  cette  doc- 
trine parmi  les  Grecs,  puisqu'il  en  distingue  les  anciens 
propagateurs  des  nouveaux  (1);  car  on  ne  peut  entendre 
par  ce  mot  nouveaux  que  les  Pythagoriciens.  Si  donc 
Pythagore  a dû  sur  ce  point  apporter  aux  Grecs  quel- 
ques connaissances  nouvelles  empruntées  aux  Egyptiens, 
ce  ne  peut  guère  être  qu’une  forme  de  ce  dogme,  dif- 
férente de  celle  qui  était  connue  des  Grecs  avant  lui  (2). 


(l)  II,  123.  Tovt»  tû>  Xôyw  tia't  oi  E XXrîvwv  \ypr,OT*~0 , oi  fih 
irpêftpov  , oi  51  vortpov. 

(a)  F.  Schlegel,  sur  la  langue  et  la  philosophie  des  Indiens, 
p.  1 1 1 , dit  : a De  cette  manière  (savoir  dans  le  sens  moral)  nous 
trouvons  dans  la  doctrine  de  Pythagore  l’idée  de  la  métempsy- 
-cosc  avec  toutes  ses  déterminations  accessoires  orientales,  preuve 
certaine  que  cette  idée  n’était  point  d’origine  hellénique.  » Je 
regrette  que  Fr.  Schlegel  n’ait  pas  indiqué  d’une  manière  plus 
précise  cet  entourage  de  déterminations  orientales  qu’il  re- 
trouve dans  Pythagore  ; car  je  ne  sais  vraiment  pas  où  les  pren- 
dre. Et  s’il  fallait  faire  consister  la  preuve  principale  de  l’ori- 
gine orientale  de  la  métempsycose  dans  son  sens  moral,  je  ne 
trouverais  pas  encore  ce  qu’il  y a de  probant  dans  cette  preuve. 
Car  partout  où  cette  doctrine  est  fondée  sur  le  seus  moral , elle 
doit  avoir  un  caractère  moral , et  ceux  qui  veulent  tout  faire 
passer  des  Indiens  aux  Grecs  par  la  tradition  , ne  sont  pas  encore 
assez  avancés  pour  affirmer  que  le  sens  moral  a dû  passer  des 
premiers  aux  seconds.  Du  reste,  Fr.  Schlegel  n’est  pas  assez 
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Mais  nous  n’en  trouvons  aucune  trace  dans  la  philosophie 
qui  porte  son  nom  ; cette  philosophie  est  au  contraire 
une  création  si  propre  à l’esprit  grec,  quant  à ses  parties 
essentielles,  que  nous  n’en  pouvons  comprendre  le  sens 
que  par  l’histoire  de  l’esprit  grec.  La  tnétempsychose  n’a 
dans  cette  doctrine  qu’une  place  très  secondaire. 

Outre  les  doctrines  dont  nous  venons  de  parler,  et 
qui  ont  été  professées  par  les  anciens  philosophes  grecs, 
il  en  est  encore  une  seulement  dont  une  tradition  spé- 
ciale chez  les  anciens  rapportait  l’origine  aux  Orientaux, 
je  veux  parler  de  la  doctrine  des  atomes.  Le  stoïcien 
Posidonins  disait  que  l'atomisme  avait  pour  auteur  le 
Sidonien  Moschus  ou  Mochus,  qui  vivait  avant  la  guerre 
de  Troie'  (1  ).  Or  on  ne  feait  pas,  il  est  vrai,  comment  Leu- 
cippe,  qui  passe  pour  l’auteur  de  l’atomisme  grec,  peut 
avoir  été  en  rapport  avec  les  Phéniciens;  mais  comme 
nous  avons  peu  de  renseignemens  sur  la  vie  de  cet  homme, 
il  n’est  cependant  pas  invraisemblable  de  supposer  qu'il 
a pu  être  instruit  d’une  manière  ou  d’une  autre  par  les 
Phéniciens,  ou  que  si  ce  n’est  pas  lui,  du  moins  quel- 
qu’un de  son  école,  Démocrite  par  exemple,  qui  de  son 
propre  aveu,  fit  aussi  de  longs  voyages  dans  l'Orient, 
quoiqu’il  ne  veuille  avouer  en  aucune  façon  qu'il  en  ait 
tiré  sa  philosophie.  Au  lieu  de  rejeter  complètement 
d’aussi  légères  conjectures,  on  a encore  cherché  à les 
appuyer  par  la  considération  qu’il  y a aussi  quelques 
idées  d’atomisme  chez  les  Indiens  et  qu'elles  auraient  bien 


hardi  pour  faire  voyager  Pythagore  lui-même  dans  l’Inde , 
mais  il  fait  voyager  la  métempsychose  de  l’Iude  par  les’  Egyp- 
tiens en  Grèce;  il  pense  toutefois  qu’il  y a une  grande  diffé- 
rence entre  la  métempsychose  égyptienne  et  la  métempsychose 
indienne.  Comment  donc  la  métempsychose  pythagoricienne 
paraît-elle  cependant  avoir  une  si  grande  ressemblance  avec  la 
métempsychose  indienne? 

(i)  Sext.  Emp. , IX,  363;  Strab. , XVI , p.  3G7.  Tuuchn, 

I.  10 
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pu  passer  de  là  chez  les  Phéniciens  d’abord , et  ensuite 
en  Grèce  (1).  Mais  considérons  avant  tout  la  tradition. 
Ceux  qui  parlent  d’après  Posidonius  doutent  eux-mémes 
s’ils  doivent  l'en  croire,  et  ils  ont  bien  raison  d’en  dou- 
ter, car  la  tradition  parle  d’un  temps  anté-historique; 
Posidonius  est  postérieur  au  moins  de  mille  ans  au  temps 
dont  il  parle.  Observons  en  outre  qu’il  traita  très  arbi- 
trairement l’histoire  ancienne,  et  qu’il  était  porté  à 
faire  remonter  la  philosophie  à l'antiquité  la  plus  haute 
dont  l’invention  des  premiers  arts  puisse  se  flatter(2).  On 
ne  peut  donc  ajouter  aucune  foi  à un  pareil  écrivain, 
lorsqu’il  s'agit  d’un  fait  dont  toute  l’antiquité  ne  sait  rien. 
A joutons  encore  que  les  Phéniciens , comme  nous  l’avons 
remarqué  précédemment  d’après  Platon,  ne  sont  point 
du  tout  connus  des  anciens  comme  des  hommes  de 
science  ; et  enfin  que  nous  pouvons  considérer  l’atomisme 
comme  une  opinion  qui  pouvait  tout  naturellement  se 
développer  parmi  les  Grecs  par  le  perfectionnement  des 
connaissances  mathématiques  et  par  leur  application  à 
l’expérience;  et  je  crois  que  toute  personne  qui  exami- 
nera le  fait  sans  préoccupation,  n’nccordcra  pas,  d’après 
ces  réflexions,  une  grande  vraisemblance  aux  conjectures 
précédemment  alléguées. 

Ou  a dit  aussi  que  les  philosophes  grecs  qui  appar- 
tiennent à l’âge  mûr  de  l’école  socratique,  avaient  ap- 
porté en  Grèce  de  nouvelles  doctrines  empruntées  aux 
barbares.  Je  crois  pouvoir  être  court  à ce  sujet.  Le  déve- 
loppement de  lecole  socratique  est  tel , que  l’on  peut 
trouver  le  germe  de  presque  toutes  ses  doctrines  dans  les 
philosophes  grecs  antérieurs.  Il  me  semble  que  c’cst  faire 
preuve  d’une  complète  ignorance  de  la  doctrine  socra- 
tique dans  son  rapport  à la  manière  grecque , que  de 


(i)  F.  S ch  le  gel , Sur  la  langue  et  la  philosophie  des  Indiens, 
p.  1 18. 

(a)  Scnec.  Ep.  90. 
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croire  pouvoir  admettre,  d’après  une  anecdote (1)  bien 
peu  digne  de  foi , que  Socrate  a reçu  tout  ou  partie  de  sa 
doctrine  d’un  voyageur  indien  , qui  serait  venu  à Athènes 
on  ne  sait  comme.  On  a dit  encore  de  Platon  qu’il  avait 
été  instruit  par  les  Egyptiens,  quand  au  contraire  il  dit 
qu’il  n’estime  point  les  Egyptiens  pour  leur  science.  11  n'y 
a donc  qu'une  ignorance  grossière  de  sa  doctrine  qui 
puisse  en  méconnaître  le  caractère  entièrement  grec. 
On  dit  enfin  que  le  sceptique  Pyrrhon  doit  avoir  eu  des 
relations  dans  les  Indes  avec  les  gyranosophistes  et  dans 
la  Perse  avec  les  mages;  qu’il  y a même  dans  sa  doctrine 
un  ou  deux  dogmes  qui  ressemblent  à des  doctrines 
orientales.  Mais  ces  mêmes  dogmes  étaient  déjà  eonnus 
avant  lui  en  Grèce,  en  sorte  que  s’il  les  a appris  dans 
l’Inde  ou  dans  la  Perse,  il  ne  les  a pas  pour  cela  fait 
connaître  le  premier  à son  pays.  Nous  ne  trouvons  donc 
rien  de  certain  , en  fait  de  tradition  * qui  puisse  nous 
obliger  à supposer  que , dans  les  temps  où  la  philoso- 
phie florissait  en  Grèce,  la  pensée  orientale  ait  eu  quel- 
que influence  sur  son  développement.  Au  contraire  la 
pensée  orientale  ne  fut  pour  la  première  fois  en  con- 
tact avec  la  pensée  grecque  qu’à  l’époque  de  la  décadence 
de  la  philosophie  socratique. 

Il  ne  nous  reste  plus  qu’à  dire  un  mot  sur  des  conjec- 
tures récentes  qui  se  rapportent  médiatement  aux  an- 
ciennes traditions.  Ces  conjectures  se  fondent  en  partie 
sur  des  similitudes  de  doctrine , en  partie  sur  des  obscu- 
rités dans  le  développement  de  la  philosophie  grecque. 
Rarement  on  s’est  aperçu  combien  la  première  de  ces  rai- 
sons est  faible.  Il  y a tou  jours  une  ressemblance  générale 
dans  les  développemens  de  la  pensée  philosophique,  car 
l’effort  général  de  l’esprit  humain  pour  atteindre  la 


(l)  Le  gar»Dt  de  cette  anecdote  est  Àristoxène,  auteur  dé 
beaucoup  de  faussetés  qui  circulent  sur  Socrate.  Emeb.  prtep . 
ev. , XI , 3. 
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connaissance  scientifique  doit  produire  des  résultats 
semblables;  et  ordinairement  on  n’a  pu  indiquer  qu’une 
ressemblance  générale.  Mais  si  l'on  pénètre  dans  les 
détails  des  doctrines,  on  trouve  souvent  des  dissemblances 
essentielles,  et  qui  par  conséquent  excluent  toute  possi- 
bilité de  tradition.  S’il  est  quelque  part  indispensable 
de  se  livrer  à un  examen  approfondi , et  de  rejeter  le 
jugement  superficiel  des  amateurs,  c’est  surtout  ici, 
parce  qu’ils  sont  rarement  capables  d’apprécier  le  sem- 
blable et  le  dissemblable,  et  l’essentiel  dans  l’un  et  l’au- 
tre, ne  s’attachant  trop  souvent  qu’à  des  expressions 
isolées  dont  ils  ne  peuvent  d’ailleurs  apprécier  la  valeur 
aux  yeux  de  la  critique  historique.  Lorsqu'on  rencontre 
de  ces  ressemblances  de  doctrines,  qui  se  soutiennent 
dans  les  détails  et  dans  l’exposition  propre,  alors  seule- 
ment on  peut  en  conclure  un  rapport  historique;  mais, 
dans  ce  cas,  il  faut  rechercher  ce  qui  est  antérieur  et  ce 
qui  est  postérieur,  afin  de  pouvoir  dire  quelle  est,  de 
ces  deux  doctrines  semblables,  celle  qui  est  la  mère,  et 
quelle  est  au  contraire  celle  qui  est  la  fille;  mais  si  l’on 
est  obligé  de  renoncer  à la  détermination  du  temps , alors 
il  ne  reste  plus  qu’à  distinguer,  par  l’ensemble  des  doc- 
trines, quelle  doit  en  être  la  patrie  naturelle. 

Ce  qu’on  peut  le  moins  approuver,  c’est  de  donner 
une  origine  orientale  à toutes  les  philosophies  qui  con- 
tiennent quelque  chose  de  panthéislique , même  à la 
doctrine  de  Xénophane  (1),  qui  est  cependant  sortie 
si  évidemment  du  caractère  dialectique  des  Grecs.  Le 
mélange  de  vues  très  différentes  est  ici  trop  évident 
pour  que  l’on  ne  puisse  pas  apercevoir , après  un  examen 


(i)  Schlosser , Abrégé  de  l’histoire  universelle,  i”  partie, 
1”  sect. , p.  4 x3  s.  La  tendance  panthéislique  se  trouve  partout 
où  se  trouveut  la  religion  et  la  philosophie,  même  chez  les  in- 
sulaires de  la  mer  du  Sud. 
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suffisant,  l'arbitrairp  de  la  conjecture.  Ce  qu’on  a dit  ( l) 
«le  l’origine  orientale  de  la  doctrine  d'Heraclite,  sans 
doute  pour  en  avoir  mal  compris  la  tendance  panlhéisli- 
que,  est  plus  digne  d’attention,  puisque  l’assertion  est  du 
moins  fondée  surune  connaissance  des  détails.  Mais  si  nous 
sommes  renvoyés  à ce  sujet  tantôt  aux  doctrines  des  Égyp- 
tiens, tantôt  à celles  des  mages  ou  de  Zoroastre  (2),  cer- 
tainement nous  ne  saurons  pas  auquel  entendre,  et  nous 
devrons  redouter  très  fort  un  mélange  confus  de  doctrines, 
qui  à la  vérité  peuvent  bien  être  sorties  de  sources  sem- 
blables, mais  qui  cependant  devaient  être  fort  distantes 
les  unes  des  autres  au  temps  d’Héraclite.  Une  autre 
observation  qui  nous  surprend  plus  encore , c’est  que 
la  doctrine  de  Pythagore  et  celle  d’Héraclite  aient  été 
rapportées  à la  même  source,  au  culte  du  feu  des  mages  (3); 
car,  à supposer  que  deux  doctrines  si  différentes  fussent 
nées  de  la  même  tradition , nous  devrions  reconnaître 
du  moins  que  le  fond  réel  de  la  tradition  était  suceptible 
d’interprétations  fort  différentes,  et  ne  méritait  par 
conséquent  point  le  nom  de  doctrine.  Les  ressemblances 
entre  la  doctrine  orientale  et  celle  d’Héraclite  ne  sont  pas 
non  plus  du  tout  de  telle  nature  qu'on  puisse  en  tirer 
quelque  chose  de  décisif;  au  contraire,  elles  consistent 
seulement, d'une  part,  dans  la  notion  générale  de  l’essence 
divine  du  feu,  idée  qui  est  d'ailleurs  traitée  d’une  manière 
toute  différente  par  Héraclite  et  par  les  Persans  ado- 
rateurs du  feu  (4);  d’autre  part,  dans  quelques  idées 
insignifiantes  telles,  qu’elles  peuvent  très  bien  se  rencon- 


(i)  Schlosser,  Abrégé  de  l’histoire  universelle,  p.  4*6;  Sym- 
bolique de  Crcuzer,  t.  II , p.  i8a  , 1"  édit. 

(a)  Creuser , p.  186,  187. 

(3)  Creuser,  p.  18a. 

(4)  Creuzer  semble  ne  pas  apercevoir  cela  , puisqu'il  assimile 
l'opposition  que  les  Perses  mettaient  entre  la  lumière  et  les  té- 
nèbres à la  doctrine  d’Héraclite  sur  les  deux  forces  contraires 
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trer  chez  différentes  personnes  qui  n’ont  jamais  eu  en- 
tre elles  aucun  rapport  historique  (1).  Enfin  nous  trou- 
vons dans  les  fragmens  d'Heraclite  plusieurs  traces  d’une 
haine  très  prononcée  contre  les  barbares,  et  une  doc- 
trine tout  opposée  aux  idées  orientales.  Nous  ne  vou- 
lons cependant  pas  anticiper  sur  notre  histoire  , nous 
dirons  l’essentiel  à ce  sujet  dans  la  doctrine  d'Heraclite. 

Enfin,  pour  ce  qui  regarde  les  obscurités  dans  l’histoire 
de  la  première  philosophie  grecque,  on  peut  les  regarder 
comme  une  conséquence  naturelle,  en  partie,  du  défaut 
de  liaison  qui  existe  entre  les  documens  d’où  nous  cher- 
chons à tirer  la  connaissance  de  cette  philosophie  ; en 
partie , de  la  conscience  obscure  qui  en  accompagna  la 
naissance.  Nous  espérons  du  reste  pouvoir  dissiper  beau- 
coup de  ces  obscurités  , en  étudiant  les  traditions  avec 
ordre.  Notre  jugement  sur  l'extrême  invraisemblance  que 
la  science  de  l'Orient  ait  eu  quelque  influence  sur  le  per- 
fectionnement de  la  philosophie  grecque  , résulte  beau- 
coup plus  de  l'étude  de  la  première  philosophie  grecque 


dans  la  vie  du  monde,  taudis  que  ce  sont  deux  choses  tout  op- 
posées. 

(i ) Creuzer  rapporte  deux  do  ces  similitudes  : i°  c’est  qu’IIé- 
raclite  fait  sortir  le  soleil  embrasé  du  sein  de  la  mer,  coque 
Creuzer  compare  aux  symboles  égyptiens,  qui  sont  encore  à in- 
terpréter. Mais  ce  n’est  ici  qu'une  représentation  enfantine  des 
Grecs  qui  habitaient  les  côtes  de  la  mer  , représentation  qui  se 
retrouve  plus  d’une  Ibis  dans  les  anciens  philosophes;  a°qu'Hc- 
raclite  compare  les  forces  opposées  de  l’harmonie  du  monde  à 
l’action  de  tendre  l’arc  et  la  lyre;  ce  que  Crouzer  veut  rappor- 
ter aux  symboles  persiqups.  Cette  ressemblance  est  éloignée, 
quoique  la  comparaison  soit  néanmoins  très  proche.  Il  y a en 
effet  une  bien  plus  grande  ressemblance  eutre  un  passage  des 
lois  dè  Manou  et  une  figure  d’Hérachte , puisque  tous  deux 
considèrent  la  furmatiuu  du  monde  comme  un  jeu  de  la  divinité; 
et  cependant  cette  ressemblance  mémo  n’est  pas  du  tout  uu  in- 
dicé d’une  relation  historique. 
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que  de  celle  de  l’antique  Orient.  11  n’en  peut  même  pas 
être  autrement;  l’Orient  de  celte  époque  reculée  nous 
est  encore  si  peu  connu  ! Mais  quand  nous  tournons  nos 
regards  sur  les  premiers  commencemens  de  la  philosophie 
che*  le9  Grecs  , nous  le9  trouvons  si  simples  et  si  indépen- 
dans  de  toute  tradition  , qu’ils  ressemblent  tout-à-fait  à 
de  premiers  essais.  Le  perfectionnement  vient  ensuite  si 
insensiblement  que  l’on  peut  en  compter,  pour  ainsi  dire, 
chaque  pas:  rien  de  subit  ni  de  brusque  qu’on  puisse  at- 
tribuer à quelque  enseignement  étranger.  Quand  il  se 
mêle  quelque  chose  de  traditionnel  à un  mouvement  phi- 
losophique , on  le  reconnaît  particulièrement  aux  divi- 
sions, aux  déterminations  d’idées,  ou  aux  formules  étran- 
gères, qui,  se  présentant  sans  raison  suffisante,  et  n’étant 
pas  comprises  parfaitement , prêtent  à des  déductions 
forcées  et  à une  foule  d’interprétations  pénibles,  pleines 
de  subtilité  et  de  sagacité.  Mais  on  ne  trouve  rien  de  pa- 
reil dans  la  première  philosophie  grecque.  Dans  les  sys- 
tèmes qu’elle  nous  a laissés,  tout,  au  contraire,  se  rattache 
à une  idée  fort  simple,  telle  qu’elle  apparaît  naturelle- 
ment au  réveil  de  la  conscience  philosophique,  et  sans 
employer  de  secours  indirect  pour  définir,  pour  prouver, 
pour  réfuter;  on  se  contenta  d’un  cercle  de  pensées,  qui 
ne  pouvait  pas  être  difficile  à embrasser  pour  tout  Grec 
cultivé. 


CHAPITRE  IV. 

DIVISION  DE  L’HISTOIRE  DE  LA  PHILOSOPHIE  ANCIENNE. 

Après  avoir  fait  ces  recherches  sur  la  partie  anté-histo- 
rique  de  la  philosophie  , et  particulièrement  sur  l’in- 
fluence de  l’Orient,  par  rapport  à la  philosophie  grecque, 
nous  nous  trouvons  en  état  de  procéder  à la  division  de 
l’histoire  de  la  philosophie  ancienne.  Car,  tant  que  nous 
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ne  savions  pas  quelle  part  accorder  aux  Orientaux  sur  le 
développement  de  la  philosophie  grecque,  et  depuis 
quelle  époque  dater  l’histoire  de  la  philosophie,  nous 
devions  être  embarrassé  pour  décider  quel  est  l’objet  de 
la  philosophie  ancienne,  et  quel  est  le  principe  de  sa  di- 
vision. Mais  ayant  trouvé  que  les  peuples  orientaux  n’a- 
vaient eu  aucune  influence  importante  sur  le  dévelop- 
pement de  la  philosophie  grecque  , et  par  conséquent  sur 
celui  de  la  philosophie  ancienne,  bien  qu’ils  aient  eu 
quelque  part  à sa  décadence,  nous  ne  pouvons  point  hési- 
ter à faire  la  division  de  notre  histoire,  d'après  l’histoire 
même  de  l’esprit  grec.  Car  la  philosophie  romaine  ne  peut 
prétendre  à une  place  principale,  puisqu’elle  a été  en 
tout  temps  subordonnée  à la  philosophie  grecque. 

Le  développement  scientifique  général  des  Grecs  s’est 
opéré  très  naturellement.  Il  n’a  été  violemment  contrarié 
dans  son  cours  par  aucune  puissance  extérieure  ; mais 
il  a passé  successivement  par  tous  les  degrés  qu’il  devait 
parcourir  jusqu’à  ce  qu’il  expirât  de  la  manière  que  le 
voulait  son  caractère  propre.  Quoique  l’état  politique 
des  Grecs  ait  subi  une  violente  subversion  par  une  puis- 
sance extérieure , la  civilisation  grecque  dans  les  arts  et 
dans  les  sciences  vainquit  cependant  tous  les  barbares 
avec  lesquels  elle  se  trouva  en  contact;  et,  tandis  que  la 
cité  grecque  était  en  servitude  , la  science  grecque  régnait 
d'autant  plus  loin. 

L'histoire  entière  de  la  philosophie  ancienne  se  divise 
donc  en  trois  périodes  : la  première  comprend  le  réveil  de  - 
l’esprit  philosophique;  la  seconde  , l’époque  la  plus  bril- 
lante des  systèmes  philosophiques;  et  la  troisième,  la 
chute  de  la  philosophie  grecque.  Pour  déterminer  provi- 
soirement ces  trois  époques , seulement  quant  à la  chro- 
nologie, et  par  rapport  au  reste  de  la  civilisation  du 
peuple  grec , l’harmonie  que  nous  trouvons  entre  la  phi- 
losophie et  le  reste  de  la  vie  du  peuple  grec  nous  sera  du 
plus  grand  secours.  Très  rarement,  jamais  peut-être,  un 
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peuple  ne  s’est  développé  aussi  naturellement , aussi  uni- 
formément en  tout  sens  que  le  peuple  grec.  La  raison  en 
est  que  les  accidcns  extérieurs  et  les  rapports  avec  les 
autres  peuples  ont  eu  peu  d’influence  sur  sa  vie  inté- 
rieure à l’époque  de  son  développement. 

Nous  n'avons  que  des  traditions  sur  l'unité  primitive  du 
peuple  grec;  à l’époque  où  son  histoire  commence,  nous 
le  trouvons  divisé  en  un  grand  nombre  de  petits  Etats, 
qui  se  distinguent  aussi  les  uns  des  autres  par  leur  ori- 
gine, et  qui  sont  sans  unité  d’ambition  et  d’intérêt.  Ce 
ne  fut  que  plus  tard  que  ces  Etats,  avec  leurs  origines 
spéciales,  furent  reconnus  clairement  se  convenir  res- 
pectivement et  avoir  une  commune  origine,  et  qu’il  s’o- 
péra une  tendance  générale  vers  l'unité  politique,  vers 
l'unité  d’un  peuple  grec,  qui  trouva  probablement  sa 
perte  dans  la  jalousie  respective  des  difiérens  États,  dans 
la  puissance  compacte  et  formidable  de  ses  voisins , et 
dans  d’autres  circonstances  fâcheuses.  Cette  tendance  se 
montre,  au  contraire , beaucoup  plus  heureuse  dans  la 
littérature  des  Grecs.  Il  y eut  d’abord  une  assez  grande 
variété  de  langues , suivant  les  pays  ; mais  elles  s’affran- 
chirent insensiblement  de  leurs  entraves  locales , et  ac- 
quirent une  grande  généralité , sans  cependant  perdre 
complètement  la  couleur  propre  qu'elles  tenaient  de  leur 
différence  d’origine.  Mais  enfin,  quand  la  civilisation 
grecque  eut  dépassé  de  beaucoup  les  bornes  de  sa  patrie 
primitive , toutes  ces  langues  se  confondirent  en  une 
langue  écrite  commune.  La  philosophie  des  Grecs  s’es- 
saya aussi  d’abord  localement,  et  au  milieu  de  races  parti- 
culières , mais  elle  ne  tarda  pas  à devenir  la  science  uni- 
versel le  du  peuple  grec  , et  parvint  enfin  à la  hauteur  de 
la  philosophie,  non  du  peuple,  mais  de  la  civilisation 
grecque. 

Nous  pouvons  donc  déterminer  en  général  les  trois  pé- 
riodes de  la  littérature  grecque , en  disant  : que  la  pre- 
mière est  plutôt  caractérisée  par  la  civilisation  d’une  race 
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ou  d'une  cité  que  par  la  civilisation  du  peuple  entier;  la 
seconde,  au  contraire,  est  marquée  par  la  civilisation 
grecque  , générale  , uniforme,  avec  un  point  central  qui 
la  frappe  du  sceau  de  l’unité  ; enfin  , la  troisième  période 
perd  ce  point  central  en  Grèce , et  le  caractère  grec  se 
corrompt  de  plus  en  plus  à mesure  que  la  philosophie 
s’étend  plus  loin  sur  presque  tous  les  peuples  civilisés  de 
la  terre. 

Pour  mettre  à profit  ce  qui  vient  d'étre  dit,  nous  de- 
vons remarquer  que  le  développement  scientifique  en 
général,  et  en  particulier  la  connaissance  philosophique 
du  général , pénètre  toujours  plus- tard  dans  la  vie  des 
peuples  que  les  arts;  car,  dans  la  société  comme  dans  l'in- 
dividu, l’excitation  de  l'entendement  vient  après  celle 
de  l'imagination.  Aussi  voyons-nous  que  la  poésie  grecque 
avait  déjà  trouvé  depuis  long-temps  son  point  central 
dans  la  poésie  dramatique  des  Athéniens,  avant  que  la 
philosophie  attique  s’emparât  de  toutes  les  richesses  des 
penseurs  préeddens  ; nous  trouvons  également  qu’à  Athè- 
nes la  fleur  de  la  philosophie  survécut  long-temps  à la 
fleur  de  la  poésie. 

Mais  la  détermination  la  plus  précise  des  trois  degrés 
de  perfectionnement  de  la  philosophie  grecque  doit  cer- 
tainement se  tirer  de  cette  philosophie  même.  11  est  tout 
naturel  que,  tant  que  la  philosophie  n’eut  qu’un  perfec- 
tionnement local  et  circonscrit  dans  un  cercle  déterminé, 
elle  ne  put  être  l'expression  de  l'esprit  général  de  la  na- 
tion. La  direction  philosophique  devait  alors  partir  d’un 
intérêt  scientifique  particulier,  et  finir  par  satisfaire  cet 
intérêt.  Or,  tel  est  le  caractère  de  la  première  période  de 
la  philosophie  grecque  ; on  ne  pouvait  donc  alors  élever 
l'édifice  entier  de  cette  philosophie.  Dans  la  seconde  pé- 
riode, le  contraire  devait  arriver,  puisque  la  réflexion 
philosophique  n’avait  pas  une  direction  scientifique  spé- 
ciale, mais  ravonnait  dans  tous  les  sens,  et  était,  pour 
ainsi  dire , l’œuvre  de  toute  la  sphère  intellectuelle  de  la 
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Grèce.  Nous  devons  nous  attendre  à voir  dans  la  seconde 
période  se  développer  dans  toutes  les  directions  ce  qui 
était  en  général  philosophie  pour  les  Grecs.  On  doit,  au 
contraire  , s’attendre  à voir  dans  la  troisième  période  la 
liaison  systématique  de  la  philosophie  grecque  se  perdre 
avec  le  caractère  et  la  force  propres  à l'esprit  grec , lors- 
que la  tradition  viendra  à s'y  mêler. 

Pour  tirer  parti  de  ces  points  de  vue  fondamentaux  , 
nous  devons  supposer  ici  que  l’ensemble  scientifique  de 
la  philosophie  des  Grecs  forma  une  unité  composée  de 
trois  doctrines  philosophiques  i de  la  logique  ou  dialec- 
tique , de  la  physique  et  de  l’éthique.  Celte  division  est , 
pour  la  première  fois,  rendue  sensible  dans  la  disposition 
scientifique  des  écrits  de  Platon.  Nous  considérerions  donc 
Platon  comme  point  de  départ  de  la  seconde  période  de 
la  philosophie  grecque,  si  la  liaison  intime  de  sa  philoso- 
phie avec  celle  de  Socrate,  qu’il  prend  lui-même  pour 
fondement  de  la  sienne , ne  nous  en  empêchait.  Nous 
rapporterons  donc  la  seconde  période  de  notre  histoire 
ou  le  développement  de  la  pensée  socratique  à Socrate  lui- 
même  et  à ses  disciples  les  plus  immédiats.  De  cette  ma- 
nière nous  avons  l’avantage  de  réunir  dans  cette  période 
toute  la  philosophie  attique.  Nous  avons  aussi  pour  nous 
l’opinion  de  toute  l'antiquité  postérieure  à Socrate,  puis- 
que la  plupart  des  écoles  qui  vinrent  après  ce  grand  maî- 
tre s’en  prétendirent,  à tort  ou  à raison,  les  descendans 
légitimes;  et  que  celles  qui  n’avaient  pas  la  même  préten- 
tion n'étaient  considérées  que  comme  livrées  à de  vaines 
tentatives  philosophiques. 

11  est  un  peu  plus  difficile  de  distinguer  la  seconde  pé- 
riode de  la  troisième;  car,  comme  celle-ci  retient  encore 
extérieurement , d’après  la  tradition  , les  anciennes  formes 
de  la  doctrine,  il  n’y  a qu’un  œil  exercé  qui  puisse  aper- 
cevoir le  changement  intérieur  sous  l’apparence  inva- 
riable de  l’extérieur.  Cependant  un  signe  décisif  du  com- 
mencement de  la  troisième  période , c’est  le  mélange  de 
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la  pensée  orientale  à la  pensée  grecque,  d’ou  résulta  na- 
turellement l’impossibilité  d'appliquer  encore  la  première 
division  de  la  philosophie,  puisque  la  division  scientifique 
était  inconnue  à la  pensée  orientale;  et,  quand  une  fois 
la  distinction  entre  la  pensée  grecque  et  la  pensée  orien- 
tale eut  été  négligée,  ce  qu’il  y avait  de  plus  opposé  dans 
l’un  et  l’autre  esprit  dut  bientôt  se  trouver  confondu.  Un 
autre  signe  de  la  décadence  de  la  philosophie  grecque , 
c'est  la  dégénération  de  la  recherche  philosophique  en 
traditions  et  en  doctrines  fixes;  ce  qui  est  très  sensible 
dans  les  écrits  des  interprètes  des  philosophes  anciens. 
Un  troisième  signe  encore,  c’est  le  progrès  d’un  scepti- 
cisme , qui , sous  prétexte  de  vouloir  affranchir  la  vie  pra- 
tique de  toute  erreur  scientifique , n'eut  réellement  pour 
but  que  de  garantir  les  idées  empiriques  du  trouble  et  du 
désordre  qui  régnaient  dans  les  idées  spéculatives.  Sansan- 
ticiper  sur  ce  que  nous  aurons  à exposer  plus  tard  , nous 
pouvons  dire  seulement  que  ces  trois  signes  nous  suffisent 
pour  placer  le  commencement  de  la  troisième  période  de 
la  philosophie  ancienne,  50  ans  avant  la  naissance  de  J.-C. 

Nous  arrivons  donc  aux  résultats  suivans  sur  la  délimi- 
tation des  trois  périodes  de  la  philosophie  ancienne  : la 
première  période  s’étend  depuis  le  commencement  de 
la  philosophie  chez  les  Grecs,  c’est-à-dire  , depuis  Thalès 
jusqu'au  temps  où  Socrate  commença  à philosopher  à 
Athènes,  par  conséquent  depuis  la  45'  Olympiade  envi- 
ron , ou  600  ans  avant  la  naissance  de  J.-C. , jusqu'à  la 
88'  Olympiade  , ou  jusques  au-delà  du  milieu  du  5'  siècle 
avant  J.-C.  Celte  période,  qui  ne  comprend  pas  seule- 
ment deux  siècles , est  si  remplie  de  travaux  divers , qu’il 
en  est  peu  d’aussi  riches  en  mouvemens  scientifiques.  On 
y retrouve  l’activité  fraîche,  vive,  souvent  précipitée, 
mais  toujours  insouciante  de  la  jeunesse.  L’intelligence 
plus  mûre  de  la  seconde  période  s’étend,  comme  on  l’a 
déjà  dit,  de  Socrate  jusqu’à  5o  ans  avant  J.-C.,  époque 
où  l’on  ne  trouve  aucun  nom  bien  remarquable  pour 
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clore  cette  période  , ou  pour  signaler  le  commencement 
de  la  troisième  ; à moins  que  l’on  ne  choisisse  pour  ligne 
de  démarcation  le  temps  où  Cicéron  écrivait  en  rhéteur 
des  ouvrages  philosophiques.  Ce  qui  nous  détermine  à 
fixer  à cette  époque  le  commencement  de  la  troisième 
période  , c'est  la  propagation  de  la  superstition  orientale, 
qui  commence  à se  faire  remarquer  alors,  et  l’apparition 
du  nouveau  septicisme.  Cette  sceconde  époque  de  quatre 
siècles  a fait  arriver  la  philosophie  grecque  à sa  maturité, 
à travers  une  série  d’écoles  philosophiques;  mais  elle 
laissait  déjà  entrevoir  d'une  manière  très  distincte  les  symp- 
tômes d’une  décadence.  La  troisième  époque  enfin  s’étend 
jusque  vers  la  fin  du  sixième  siècle  après  J.-C.  , c’est-à- 
dire,  jusqu’aux  derniers  péripatéliciens  et  platoniciens 
non  convertis  au  christianisme.  C’est  l’époque  la  plus 
longue;  aussi  n’est-elle  pauvre  ni  en  pensées  philosophi- 
ques, ni  en  disputes  de  partis,  ni  en  mouvemens  intel- 
lectuels en  général  ; mais  l’invariable  comme  le  variable 
de  cette  époque  philosophique  ne  porte  que  trop  claire- 
ment les  marques  d’une  décrépitude  souffrante.  On  peut 
comparer  ce  qui  reste  dans  cette  période  à l’ossification 
insensible  d’une  vieille  organisation  animale , et  ce  qui 
passe,  à la  fermentation  putride  d’un  cadavre. 

Nous  pouvons  encore  donner  ici  deux  raisons  qui  justi- 
fient cette  division  , et  font  voir  qu’elle  est  conforme  à la 
nature  des  choses.  L’une  est  tirée  de  la  marche  du  déve- 
loppement interne  de  la  philosophie  dans  la  première  pé- 
riode , et  l’autre  de  la  limitation  des  trois  périodes  entre 
elles.  Et  d’abord,  on  pourrait  signaler  la  première  période 
comme  celle  dahs  laquelle  l’unité  de  la  philosophie  grec- 
que tend  à se  former.  Pour  arriver  à ce  résultat,  plu- 
sieurs tentatives  scientifiques  étaient  naturellement 
indispensables,  et  l’œuvre  de  cette  période  devait 
être  de  rassembler  les  membres  épars  de  la  science  grec- 
que. Ensuite,  cette  œuvre  accomplie , la  seconde  période 
sera  marquée  par  le  cours  paisible  et  uniforme  du  déve- 
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loppement  de  l’esprit  grec , développement  qui  doit  natu- 
rellement passer  par  plusieurs  degrés  de  transformation. 
Enfin,  quoique  la  troisième  époque  représente  la  chute 
de  la  philosophie  grecque , elle  contient  aussi  plusieurs 
tendances  opposées.  Cette  marche  est  conforme  au  déve- 
loppement intellectuel  de  l’homme,  dans  l'individu 
comme  dans  l'espèce;  car  la  civilisation  tend  toujours  de 
la  circonférence  au  centre  ; mais  si  ce  centre  s’est  formé 
dans  un  petit  cercle,  alors  il  abandonne  ses  résultats  à un 
cercle  plus  grand,  car  tout  ce  qu’il  y a de  particulier 
dans  l’humanité  doit  profiter  à l'espèce  entière.  Ceux  qui 
cherchent  à comprendre  l’histoire  de  l’humanité  comme 
un  mouvement  qui  s’exécute  en  ligne  droite  , se  donnent 
une  peine  inutile  ; une  semblable  ligne  droite  n’existe  pas. 
Tout  dans  l’humanité  tend  de  la  diversité  à l'unité;  mais 
si  l’unité  est  trop  circonscrite,  elle  tend  à devenir  l’unité 
d’une  diversité  plus  grande.  C’est  ainsi  que  la  civilisation 
grecque  est  sortie  de  petites  civilisations  particulières, 
pour  s’étendre  et  devenir  la  civilisation  générale  des  peu- 
ples modernes. 

Les  faits  sont  donc  bien  d’accord  avec  cette  théorie. 
Dans  la  première  période , il  y a développement  simul- 
tané sur  un  point  et  sur  un  autre,  en  vertu  de  forces 
spéciales  et  distinctes;  différentes  écoles  de  philosophie, 
l’école  Ionienne,  celle  de  Pythagorc,  celle  d’Élée,  ont 
peu  de  rapports  entre  elles  ; cependant  vers  la  fin  de  cette 
période,  on  peut  remarquer  une  action  réciproque  des 
unes  sur  les  autres,  et  une  tendance  à la  réunion.  Dans 
la  seconde  période  au  contraire  il  n’y  a plus  essentielle- 
ment d'écoles  différentes  contemporaines,  et  l’unité  du 
développement  philosophique  commence.  Car  si , dans 
le  principe,  plusieurs  écoles  socratiques  se  formèrent  à 
côté  les  unes  des  autres , et  dans  le  même  temps , ce  phé- 
nomène n’est  expliquable  qu’en  disant  que  tous  les  disci- 
ples de  Socrate  ne  connaissaient  et  ne  comprenaient  pas 
la  conscience  scientifique  de  leur  maître.  La  véritable 
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progression  philosophique  après  Socrate  n’est  que  dans 
Platon.  Mais  dès  qu’on  voit  venir  successivement  l'école 
platonique,  celle  d’Aristote  et  celle  des  Stoïciens,  on 
peut  dire  que  chacune  d’elles  a trouvé  et  proclamé  l’in- 
telligence de  son  siècle  dans  la  science,  aussi  loin  que  la 
chose  est  humainement  possible.  Et  si , à cette  époque , 
l’Académie  subsiste  à côté  du  Lycée , et  l’une  et  l’autre  à 
côté  du  Portique,  ce  n’est  là  que  le  retentissement  du 
passé , qui  ne  manque  jamais  d’avoir  lieu  dans  le  déve- 
loppement de  l’humanité,  aussi  long-temps  qu’il  reste 
des  esprits  qui  n’ont  point  encore  suivi  la  direction  de 
leur  époque.  Seulement , les  écoles  postérieures  sont 
dans  un  état  de  développement  plein  de  vie;  tandis  que 
les  écoles  précédentes  voient  le  leur  expirer  lentement. 
L’unité  du  développement  philosophique  dans  celle 
seconde  période  se  manifeste  par  l’action  ■ réciproque 
que  les  écoles  philosophiques  cherchaient  à exercer  les 
unes  sur  les  autres  dans  les  combats  et  la  critique  qu’elles 
engageaient  entre  elles.  Dans  la  dernière  période  enfin, 
les  directions  se  séparent  et  ne  se  rencontrent  plus, 
parce  qu’il  n’y  a plus  convergence  vers  l’unité;  les  écoles 
subsistent  à côté  les  unes  des  autres,  se  connaissent  à 
peine,  ou  sont  incapables  du  moins  de  s’estimer  assez  pour 
se  critiquer  respectivement.  C’est  ainsi  que  le  néo-pla- 
tonisme, surtout,  méprise  tellement  les  doctrines  contem- 
poraines, qu’il  daigne  à peine  en  dire  un  mot;  encore 
est-ce  plus  pour  les  châtier  que  pour  en  discuter  les 
principes.  Les  autres  écoles  s'occupent  plus  de  doctrines 
anciennes  et  à moitié  oubliées,  que  de  ce  qu'on  pense 
autour  d'elles;  le  scepticisme  même,  qui  devait  cepen- 
dant prendre  la  peine  de  faire  connaissance  avec  les 
autres  doctrines  contemporaines,  n'en  veut  qu’aux  an- 
ciens. On  voit  combien  ce  temps  est  reculé  ; il  s’occupe 
volontiers  des  jours  passés,  et  ne  sait  point  vivre  avec 
le  présent. 

Si  l'on  veut  maintenant  déterminer  les  bornes  des 
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trois  périodes,  le  commencement  de  la  première  et  la 
fin  de  la  dernière  se  laissent  assez  apercevoir  : car  le 
commencement  de  la  première  se  place  à l’aurore  de  la 
philosophie  chez  les  Grecs,  la  fin  de  la  dernière  à son 
crépuscule.  Mais  les  délimitations  des  trois  périodes 
entre  elles,  c'est-à-dire,  la  distinction  de  la  première  et 
de  la  seconde,  de  la  seconde  et  de  la  troisième,  ont  besoin 
d’un  signe  certain  ; et  ce  signe  est  le  point  sur  lequel 
nous  avons  promis  de  revenir  et  de  faire  encore  une  re- 
marque. Comme  le  passage  d’un  âge  de  la  vie  à un  autre 
ne  se  fait  connaître  que  par  la  douleur  ou  le  malaise, 
de  même,  dans  la  vie  intellectuelle,  le  commencement 
d'un  nouveau  développement  ne  s’annonce  ordinairement 
que  par  le  déclin  des  forces  passées  et  par  la  déviation 
des  tendances  anciennes.  Mais  plus  la  force  vitale  de  la 
jeunesse  est  grande  encore,  plus  la  commotion  maladive 
est  violente,  plus  aussi  la  crise  se  décide  promptement. 
Nous  devons  donc  nous  attendre  à une  crise  décisive  et 
courte  entre  la  première  et  la  seconde  période,  tandis 
que  le  passage  de  la  seconde  à la  troisième  période  doit 
être  plus  long  et  moins  violent,  mais  aussi  plus  près 
de  la  corruption:  c’est  en  effet  ce  qui  a eu  lieu.  I-a  souf- 
france et  l’altération  des  plus  anciennes  écoles  de  philo- 
sophie parmi  lesGrecs  sont  très  manifestes  dans  les  efforts 
sophistiques  qui  ont  immédiatement  précédé  Socrate. 
Les  sophistes^ ne  peuvent  pas  dissimuler  leurs  rapports 
avec  les  écoles  philosophiques  antérieures.  Ils  profitent 
en  partie  de  leurs  découvertes,  mais  en  les  faisant  servir 
contre  leurs  auteurs,  et  dans  le  dessein  peu  dissimulé 
d’anéantir  la  philosophie  pour  y substituer  le  talent  de 
la  parole  afin  de  dominer  les  esprits.  Socrate,  l’adver- 
saire décidé  des  sophistes,  représente  la  crise  de  cette 
maladie.  La  troisième  période  se  distingue  aussi  de  la 
seconde  d’une  manière  analogue.  Mais  le  sophisme  n’est 
pas  aussi  hardi  : il  ne  veut  pas  anéantir  la  philosophie, 
mais  seulement  s’affranchir  de  toute  opinion  philosophi- 
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que  et  mettre  à profit  les  doctrines  des  écoles  précé- 
dentes, qu’il  n’adopte  que  pour  la  forme  et  afin  de 
combattre  ou  d'affaiblir  par  leur  apparente  contradiction, 
dominés  qu’ils  sont  cependant  par  un  accord  interne  et 
profond  , tous  les  résultats  de  la  philosophie.  Avec  celte 
tendance,  la  philosophie  n’est  pas  autre  chose  encore 
qu’un  instrument  au  service  de  l'ambitieux  talent  de 
rhéteur,  auquel  elle  doit  seulement  servir  d’ornement. 
Ainsi  la  dégénération  même  de  la  philosophie  s'opère  con- 
formément  à l'esprit  grec  : la  philosophie,  au  lieu  de  servir 
à une  science,  doit  servir  à un. art.  Le  caractère  de  celte 
seconde  corruption  s’annonce  à la  vérité  par  le  langage 
usité  dans  toutes  les  écoles  de  philosophie,  telles  que  les 
connurent  les  Romains,  mais  surtout  dans  la  nouvelle  aca- 
démie, à laquelle  Cicéron  donna  la  préférence.  On  ne  peut 
pas  douter,  à l’occasion  de  ces  deux  différences  caractéristi- 
ques des  trois  périodes,  que  la  première  appartienne  à la 
première  période  ; la  seconde  au  contraire  se  mêle  davan- 
tage à la  méthode  scientifique  de  la  philosophie,  en  sorte 
qu'on  peut  douter  quelquefois  si  l'on  ne  doit  pas  lui  at- 
tribuer certaine  chose  de  la  seconde  ou  de  la  troisième 

• 

période. 

Du  reste  je  dois  rappeler  encore  que  mon  but  n’est 
point  de  distinguer  ces  trois  périodes  entre  elles  avec 
une  précision  chronologique  rigoureuse:  dans  le  déve- 
loppement intellectuel , il  y a souvent  fusion  de  degré» 
essentiellement  différens  en  passant  d'une  période  à 
une  autre,  et  l'historien  de  la  philosophie  n’a  plus  rien 
à faire  alors  que  de  saisir  sous  un  seul  point  de  vue 
ce  qu'il  y a d’uniforme  et  d'homogène. 


♦ 
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HISTOIRE  DE  LA  PHILOSOPHIE  AVANT  SOCRATE.  PREMIÈRE 

DIVISION.  PHILOSOPHIE  IONIENNE. 


CHAPITRE  PREMIER. 

DIVISION. 

Le  éàràCtèré  de  cètte  période  est  le  décousu,  le  frag- 
mentaire. Elle  est  thârcjuée  par  des  travaux  philosophé 
qües  parliels,  tarit  parce?  qu’ils  suivent  des  directions 
particulières , et  obéissent  à des  intérêts  spéciaux,  sans 
avoir  egard  à l'èri^èmblc  du  doriiaine  de  la  recherche 
philosophique , que  parce  qu’ils  n'expriment  pas  le  ca- 
ractère de  tout  le  peuple  grec,  mais  conservent  des  dif- 
férences d’oHijincs  et  de  localités. 

Parmi  les  différentes  races  grecques,  ce  sont  la  do- 
riehnè  et  l’ionienhe  qui , dans  les  temps  historiques , 'ont 
eù  le  plus  d'ithportanee.  La  civilisation  de  là  dernière 
s’est  fèvéléé  avant  celle  de  la  première  dans  des  ouvrages 
d'urie  grande  perfection.  Elle  produisit  d'abord  le  poème 
épique,  et  donna  ensuite  naissance  à l’histoire.  Ces  deux 
circonstances  témoignent  d'une  faculté  prédominante 
pour  l’observation  des  faits  et  pour  l’intelligence  des 
phénomènes.  La  poésie  lyrique , qui  a pour  principe  la 
force  expansive  de  l'aine,  fleurit  plus  tard  chez  les  Do- 
riens  et  chez  les  autres  Grecs  leurs  alliés.  Il  devait  donc 
y avoir  dans  6e  pciiple  la  faculté  prédominante  de  figurer 
et  de  ttansforirier  les  phénomènes.  Celte  différence  en- 
tre Tes  detrx  principales  origines  des  Grecs,  peut  aussi 
se  remarquer  en  ce  que  les  Ioniens  étaient  portés  à la 
démocratie  ; tandis  que  les  Doricns  semblent  avoir  peà- 
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ché  pour  la  forme  aristocratique.  Ce  fait  trouve  sa  con- 
firmation et  son  explication,  particulièrement  dans  le 
caractère  changeant  de  la  démocratie  ionienne,  par 
opposition  à la  raideur  ennemie  de  tout  changement  de 
l'aristocratie  dorienne.  Car  là  où  domine  la  capacité 
pour  les  phénomènes  f là  doivent  être  des  mœurs  chan- 
geantes, et  des  opinions  mobiles  comme  les  phénomènes 
eux-mémes.  Au  contraire  là  où  le  développement  pro- 
cède surtout  de  la  force  d’âme,  là  doit  aussi  se  produire  faci- 
lement une  certaine  fermeté  pleine  de  raideur  qui  porte  à 
l’exécution  de  la  volonté,  même  contre  le  cours  des  évè- 
nemens,  parce  que  l'âme  reste  toujours  la  même.  Telle 
est  aussi  la  raison  pour  laquelle  on  reprochait  aux  Io- 
niens de  la  mollesse,  et  aux  Doriens  de  la  sévérité. 

Si  maintenant  nous  faisons;  attention  que  ces  deux, 
peuples  ont  eu  chacun  une  espèce  de  philosophie,  on 
s'attendra  facilement  à voir  la  philosophie  Ionienne 
s'occuper  davantage , et  suivant  la  méthode  des  physi- 
ciens, de  la  manière  dont  les  phénomènes  se  passent, 
des  forces  ou  des  élémens  qui  les  produisent,  et  la  phi- 
losophie dorienne  au  contraire  s’occuper  davantage  des 
principes  internes  du  développement  cosmique,  et  re- 
chercher par  la  méthode  rationnelle,  le  pourquoi  plu- 
tôt que  le  comment  des  phénomènes.  Aussi  trouvons- 
nous  cette  différence  dans  la  philosophie  à cette  période 
de  notre  histoire.  Il  se  forma  parmi  les  Grecs  d’Ionie, 
dans  l’Asie -Mineure , une  philosophie  qui  s’appliqua 
exclusivement  aux  spéculations  physiques,  et  qui  ne  s’oc- 
cupa de  morale  qu’acecssoireinent  et  d’une  manière  super- 
ficielle. Dans  la  basse  Italie  au  contraire,  dans  les  colo- 
nies plus  ou  moins  doricnDes , se  présente  une  philoso- 
phie qu’on  appelle  pythagoricienne , du  nom  de  son 
fondateur,  et  qui  a un  tout  autre  caractère  que  la  pré- 
cédente; car  bien  qu’elle  s'occupe  aussi  de  préférence 
des  principes  du  monde  et  de  ceux  des  phénomènes  phy- 
siques qui  remplissent  l’univers  (car  comment  ces  phé- 
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nomènes  n'auraient-ils  pas  fourni  la  première  occasion 
de  philosopher),  ce  n’est  cependant  pas  sous  le  point  de 
vue  matériel  qu'elle  le  fait;  elle  se  donne  pour  problème  la 
recherche  des  lois  et  de  j’harmonie  dans  les  principes  du 
monde,  suivant  une  détermination  morale  du  bien  et  du 
mal.  Le  rapport  intime  qui  existe  entre  la  philosophie 
pythagoricienne  et  la  musique  lyrique  dont  elle  cher- 
chait à découvrir  le  principe,  dans  laquelle  même  elle 
prétendait  trouver  l'explication  du  monde,  montre  bien 
encore  combien  cette  philosophie,  quoique  émanée  d’un 
Ionien,  ^e  rattache  naturellement  à la  manière  dorienne. 
Nous  ne  trouvons  pas  une  liaison  également  étroite  en- 
tre la  poésie  épique  et  la  philosophie  ionienne;  mais  on 
ne  peut  cependant  pas  se  dissimuler  qu’il  y aune  certaine 
affinité  entre  les  théogonies  et  les  cosmogonies  épiques, 
-et  les  doctrines  des  Ioniens. 

Les  différences  d’origine  du  peuple  grec  ont  fort  occupé 
les  modernes,  surtout  les  Allemands,  et  il  est  moins  à 
craindre  qu’on  les  méconnaisse  dans  une  sphère  quel- 
conque de  la  vie  intellectuelle,  qu’il  ne  l’est  qu’elles  soient 
poussées  jusqu'à  l’erreur.  Dans  les  temps  historiques, 
l’opposition  entre  les  Etats  d’origine  différente  est  déjà 
beaucoup  moins . tranchée , et  la  pureté  de  l’origine  ne 
se  retrouve  plus  du  tout  dans  les  colonies;  mais  il  se 
forme  un  nouveau  caractère  du  mélange  des  races  di- 
verses. Enfin  les  différences  locales  pourraient  bien 
avoir  eu  presque  autant  d’influence  que  les  différences 
de  sang  et  de  race.  L'histoire  de  la  philosophie  dans  la 
période  qui  nous  occupe,  confirme  souvent  ces  remar- 
ques, puisque  déjà  la  philosophie  pythagoricienne,  que 
nous  voudrions  cependant  considérer  comme  dorienne , 
a été  fondée  par  un  Ionien,  et  perfectionnée  dans  des 
colonies,  qui  non  seulement  n’avaient  plus  rien  du  pur 
sang  dorien , mais  qui  semblaient  s’étre  formées  plus 
encore  du  sang  achéen.  Elles  parlaient  cependant  le  dia- 
lecte dorien,  ce  qui  déciderait  de  la  prédominance  de 
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l’élément  de  leur  formation.  Mais  l'on  voit  mieux  encore 
combien  peu  la  grande  opppsiliqn  entre  les  Ioniens  et 
les  Dorieus  remplit  toute  |a  sphère  de  la  vie  grecque, 
si  l’on  lait  attention  qu'il  se  forme  une  troisième  école 
de  philosophie,  à gâté  des  deux  dont  nous  parlons, 
l'école  élcalique,  quj  a un  rapport  manifeste  avec  les 
deu$  premières,  piats  qui  pe  rentre  cependant  ni  dans 
l’unp  ni  dans  l'autre.  Les  anciens,  il  est  vrai,  ont  quel- 
quefois mis  les  Eléatps  au  nombre  des  Italiques,  en  ont 
fpq  des  disciples  de  Pythagore,  mais  en  se  fondant  évi- 
demment sur  des  raispps  géographiques  très  peu  satis- 
faisantes. Sans  doute  que  le  fondateur  de  l'école  d'Elée, 
Xépqpbane,  était  Ionien,  et  que  l'école  elie-rqéme  se 
forma  dans  pne  colonie  ionienne,  à Liée;  sans  doute 
que  cette  ccolp  comptait  encore  parmi  ses  membres, 
dans  les  derniers  temps  de  sop  existence,  un  pur  Ionien, 
Mélissus  de  Samos;  mais  qn  conviendra  cependant  quelle 
s’éloigne  considérablement  do  caractère  de  l’école  io- 
nienne. Car  qn  n’y  retrqqve  rien  de  ce' te  tendance  vers 
les  phénomènes  physiques,  ou  de  cette  prédilection  pour 
le  variable,  que  nous  avons  remarquées  dans  les  philoso- 
phes ioniens*  îfaus  devons  reconnaître  que  cette  école 
dp  philosophie  présente  nne  diffusion  locale, qu|,  variant 
depuis  Colophon,  patrie  de  Xenophane,  jusqu'à  Elée, 
çt  roépie  jusqu’à  Samos,  nous  parait  si  irrégulière,  que 
pqps  devons  douter  d'en  trouver  la  loi. 

Mais  lp  caractère  de  celle  école  parait  nécessaire , 
en  tapi  qu'il  se  fonde  sur  la  manière  de  cette  première 
période.  L’écqle  iomiieiiiie  en  choisissant  le  cûié  pbysj- 
qqp  mondé , et  1'pcole  pythagoricienne  le  côté  méta- 
physique, aqraiept  laissé  dans  lea  élémens  philosophiques 
de  cette  période  une  lacune,  si  le  côté  logique  ou  dia- 
lectique n'eùt  pas  été  traité  par  une  troisième  école. 
JP' école  éléatique  s’en  chargea  ; elle  envisagea  son  objet 
sous  le  pojpt  de  vue  objectif,  puisqu'elle  donna  pour 
fondement  à sa  philosophie  l’idée  de  l’existence  absolue 
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dans  la  sens  purement  logique , qui  indique  l’objet  de  U 
pensée  en  général,  C’est  le  cùté  de  U science  connu  chef 
les  modernes  sous  le  nqm  de  métaphysique,  qui  fut  traité 
par  lesEiéates,  par  opposition  aux  points  de  vue  phi* 
losophiques  du  monde,  qui  ne  reposent  sua  aucun  fqu? 
dement  purement  métaphysique,  Cette  marche  est  naïur 
relie,  car  lq  spéculation  philosophique  devait  d’abord 
s’occuper  des  phénomènes  sensibles  dans  leur  opposition, 
tels  qu'ils  se  manifestent  dans  la  yie  intérieure  et  exté- 
rieure, avant  que  l’qn  put  s’élever  au  général,  qui  do? 
mine  l’opposition-  Par  conséquent  la  dialectique  des 
Éléatcs  règne  à force  de  négation;  elle  se  résout  toute  en 
en  attaques  tant  contre  la  doctrine  de  l’école  pythagori* 
ejenne  que  contre  la  physique  d’Ionie- 

Hlais,  dent  tous  ces  développemens  de  U philosophie, 
la  considération  de  l’objectif  est  prédominante:  il  est 
conforme  à la  marche  intellectuelle  du  développement 
de  la  raison  , que  l’esprit  se  porte  d'abord  à la  connais? 
sance  des  choses;  par  ce  premier  effort  U acquiert  la 
connaissance  ; ce  n’est  qu'ensuite  qu’il  peut  prendre  la 
çonna'ssani-e  elle-même  pour  objet  de  ses  investigations» 
On  ne  trouve  donc,  dans  les  essais  philosophiques  les 
plus  anciens,  que  très  peu  d'observations,  et  des  obser- 
vations très  décousues , sur  la  connaissance  et  la  pensée 
scientifique-  C’est  là  tout  ce  qu’on  pouvait  naturellement 
faire  en  cette  matière  dans  cette  première  période;  car 
la  philosophie  dut  nécessairement  subir  une  réforme 
complète,  du  moment  où  la  conscience  se  fut  étendue  à la 
science  en  général-  Aussi,  dès  que  celle  conscience  fut 
acquise,  on  ne  tarda  pas  à entrevoir  l'ensemble  de  tous 
les  élémens  scientifiques  et  des  trois  doctrines  philoso- 
phiques , que  se  partagèrent  les  trois  premières  écoles 
de  philosophie,  11  ne  fut  pas  pour  cela  donné  à cette 
première  période  de  la  philosophie  grecque  de  pénétrer 
, l’idée  de  la  science  même.  Mais,  comme  rien  dans  l'his- 
tuire  de  l’hum?nité  no  sa  développe  uns  être  préparé, 
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nous  devons  aussi  regarder  dans  la  première  période , 
comme  transition  à la  période  suivante,  la  tendance  au 
point  de  vue  subjectif  de  la  pensée;  tendance  qui  ne 
considérait  la  science  que  comme  œuvre  d’art,  et  non  par 
rapport  à la  connaissance  de  l'objectif.  Or,  l'idée  de 
cette  tendance  fait  voir  qu’elle  devait  être  non  seule- 
ment partielle,  mais  encore  destructive  de  la  philosophie; 
car  toute  pensée  qui  n'a  pas  pour  but  avoué  la  connaissance 
est  absolument  nulle  pour  la  philosophie.  Par  conséquent 
cette  direction  de  la  pensée  , qui  est  néanmoins  la  condi- 
tion du  passage  à l’époque  suivante,  peut  être  considérée 
comme  une  direction  anti-philosophique , et  comme  la 
décadence  des  écoles  précédentes,  décadence  que  nous 
avous  déjà  signalée  comme  la  fin  de  la  première  période. 
Nous  appellerons  du  nom  de  sophistique  ce  qui  se  trouvé 
sur  cette  direction  ; donnant  au  mot  sophistique  un'scns 
plus  étendu  que  celui  que  les  Grecs  y attachaient  au  beau 
temps  de  la  science.  J’appelle  donc  sophistique  tout  ce 
qui  tend  à détruire  la  science  avec  conscience.  Il  y a bien 
aussi  quelque  chose  d'anti-philosophique  dans  les  direc- 
tions exclusives  des  premières  écoles,  mais  c’est  sans 
conscience;  ces  directions  dùrent  donc  être  abandonnées 
dès  qu’on  fut  animé  par  des  intentions  purement  scienti- 
fiques et  qu’on  eut  connu  leurs  conséquences  Inévitables. 
Mais  les  sophistes  en  suivant  la  même  direction,  et  avec 
une  intention  hostile  à la  philosophie,  s'attachèrent  à la 
ruine  de  la  science,  parce  qu  elle  n’avait  pour  eux  aucun 
prix  véritable. 

Nous  distinguons  donc  en  fait,  dans  cette  période, 
quatre  points  de  vue  philosophiques  : celui  des  Ioniens, 
celui  des  Pythagoriciens,  celui  des  Eléates,  et  enfin 
celui  des  Sophistes.  L’ordre  dans  lequel  nous  devons 
les  étudier  est  suffisamment  déterminé  par  ce  qui  a été 
dit  sur  les  rapports  respectifs  de  ces  différentes  écoles. 
Quoique  la  philosophie  ionienne  et  la  dorienne  n’aient 
eu  entre  elles,  il  est  vrai , aucun  rapport  qu’on  puisse  dé- 
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moittrer,  du  moins  dans  les  premiers  temps  de  leur  exis- 
tence , nous  devons  cependant  bien  admettre  d'après 
les  traditions , et  par  la  raison  aussi  que  l’esprit  ionien  en 
général  s’est  développé  avant  le  dorien,  que  la  philoso- 
phie ionienne  a paru  avant  la  philosophie  dorienne.  La 
philosophie  cléatique  ne  doit  être  considérée,  ainsi  qu'on 
l'a  déjà  fait  voir,  que  comme  une  conséquence  éloignée 
de  la  philosophie  ionienne  et  de  la  dorienne  , quoique 
son  développement  ait  été  contemporain  des  développe- 
rnens  plus  parfaits  de  ces  deux  philosophies,  et  quoique 
encore  il  ait  pu.  exercer  une  sorte  de  réaction  sur  elles. 
Enfin  la  sophistique , comme  déviation  des  anciennes 
directions  dans  la  philosophie,  et  comme  servant  de 
transition  à la  seconde  période,  n’a  de  place  et  d'impor- 
tance historique  qu’après  toutes  les  autres  écoles  et  à la 
fin  de  celte  période. 

Si  l’on  considère  la  manière  dont  le  mouvement  de  ces 
directions  intellectuelles  aspire,  de  la  diversité  des  inté- 
rêts particuliers,  à l’unité  purement  scientifique,  et  en 
quelque  sorte  des  points  épars  sur  la  circonférence  du 
cercle  de  l'investigation  philosophique,  au  centre  de  la 
conscience  atlique  sur  l’ensemble  de  la  science,  alors  on 
est  porté  à remarquer  comment  la  direction  locale  dans 
la  propagation  de  la  philosophie  correspond  parfaitement 
à cette  forme  du  mouvement  intellectuel.  Car  ce  n’est 
point  au  centre  de  la  Grèce , mais  presque  aux  extrémités 
les  plus  reculées  des  possessions  grecques,  que  se  forma 
la  philosophie  ; ce  ne  fut  que  dans  la  seconde  période 
qu’elle  trouva  son  siège  dans  la  Grèce  proprement  dite, 
et,  à cette  époque,  tout  ce  qui  s’occupait  de  philosophie, 
au  levant,  au  couchant,  dans  i’Asie-Mineure,  en  Italie, 
en  Sicile,  au  nord  même,  en  Thrace,  tout  gravitait  vers 
Athènes.  On  dirait,  à voir  cette  marche  du  développe- 
ment de  la  philosophie  grecque , commencer  par  les 
points  épars  et  opposés  de  la  circonférence,  se  former 
en  rayons  qui  se  rapprochent  de  plus  en  plus  les  uns 
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de$  autres,  et  tendre  vers  un  point  central , but  de-tout 
perfectionnement,  qu'elle  était  celle  dp  développement 
même  de  l'humanité. 


CHAPITRE  II. 

ÉCOLE  DES  PHILOSOPHES  IONIENS. 

• 

Cette  école  a cela  de  commun  avec  les  autres  écoles  de 
le  pbilososophie  grecque,  que  nous  n’en  connaissons  le 
commencement  que  par  la  tradition;  mais  ce  qui  lui  est 
particulier,  c’est  qu’elle  forme,  beaucoup  moins  qu’une 
autre  école , un  tout  harmonique  dont  les  membres  puis- 
sent être  indiqués  dans  une  liaison  historique.  De  plus,  on 
rencontre  dans  cette  école  des  doctrines  si  clairement  op- 
« posées, qu’pn  n’ose  passe  promettre  quelque  sûreté  dans 
ses  conjectures,  même  après  avoir  étudié  le  caractère  in- 
time de  cette  école , et  suivi  d’un  mil  philosophique  les 
rapports  personne^  des  hommes  qui  en  ont  fait  partie. 
Pp  a supposé,  il  est  vrai,  une  série  de  philosophes  io- 
piens  ; mais  cette  série  est  probablement  d’un  temps  plus 
récent.  Ari-Stpte  et  ses  disciples  n'en  savent  rien  ; elle 
semble  avoir  été  l’invention  de  savans  qui , voyant  des 
traditjqns  régulières  dans  les  écoles  socratiques,  voulu- 
rent en  trouver  une  semblable  dans  l’histoire  de  la  philo- 
sophie la  pjus  ancienne.  Cette  tentative  a donné  naissance 
à différentes  conjectures,  dans  cette  histoire,  nqn  seule- 
mept  ag  sujet  de  l’école  ionienne,  mais  encore  à l’égard 
des  autres  écoles  ; conjectures  dont  l’incertitude  est  sou- 
vent évidente , et  qui  ne  donnent  pas  une  haute  opinion 
du  SCP5  critique  de  ceux  qui  se  sont  occupés  les  premiers 
de  l’histqire  de  |a  philosophie  4’nue  manié»’®  méthodique 
et^uiyie.  Rar  conséquent  > les  autres  traditions  qui  éma- 
nent 4?  la  môme  spurce  deviennent  anssi  très  doq- 
teuses  (1),  Cependant,  c’est  ainsi  que  s’est  formée  l’opinion 

(t)  {j*  preuve  des  traitions  est  tuftcul  d«P«  le»  twWhM 
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générale  que  toute  la  philosophie  ionienne  a commencé 
par  Tl  talés,  qui  l’aurait  enseignée  à Attaximandre , dont 
Anaximène  aurait  été  le  disciple  ; puis  on  donne  4eux  dis- 
ciples à Ànaximpne,  Diogène  d'Apollonie  et  Anaxagore, 
et  l’on  fait  finir  l'école  d'Ionie  par  Archélaps,  disciple 
d'Ana.xagore;  ou  plutôt  on  la  fait  sc  résoudre  dans  l'école 
atlique  par  Socrate,  qui  fut  disciple  d'ArchélaUs.  C’est  lî| 
un  système  factice , dans  lequel  on  n’a  cependant  pas  pq 
faire  entrer  Heraclite;  système  qui  se  trouve  combattu 
par  plusieurs  raisons , si  l’on  remonte  à la  véritable  tradi- 
tion, et  dont  l'invraisemblance  devient  surtout  frappante, 
dès  que  l'on  considère  le  fond  de  la  tloclfine  de  çes  phi- 
losophes. 

Pour  ce  qui  est  des  invraisemblances  chronologiques 
et  de  quelques  autres  invraisemblances  particulières,  nous 
les  ferons  ressortir  en  leur  lieu,  en  parlant  de  chacun  des 
philosophes;  seulement  nous  pouvons  dire  cp  général, 
par  rapport  à la  chronologie,  que,  d’après  la  suppqsilioq 
commune,  la  durée  de  l'école  ionienne,  fixée  d'une  ma- 
nière assez  précise  à 212  ans,  est  remplie  par  la  vie  de 
quatre  philosophes  : Thaïes,  Attaximandre,  Anaximène  et 
Anaxagore;  tandis  qu'il  y a là  pour  six  ou  sept  généra- 
tions. Chacun  aperçoit  cette  invraisemblance.  ||  n'est 
guère  vraisemblable  non  plus  que  la  mémoire  de  quel- 
ques philosophes,  qui  ont  mQ'US  établi  que  propagé 
une  doctrine,  ait  pu  se  conserver  dans  des  temps  si  oh? 


cl|cs-inèines.  Cependant  le  passage  suivant  m’a  paru  assez  digne 
de  remarque,  pour  être  ici  transcrit,  parce  qu’il  indique  au  sa- 
vant la  marche  de  h pensée.  D!og.  L.  IX,  38,  dit  de  Démocrilc  : 

A 'M~  ôl , yr,etv  i Qp, éovD.oî,  ~,r, yryavivai  xod  t£v  IIuTayoptxSiv’ 
à)) à xai  aÛToü  to-j  IIuTayôoou  pfpsjTat,  Sauf aùrbv  Iv  t<3  àfiovûfua 
ovyxpoppotTt . Havra  ft  ioxttv  irapà  toutou  Xotflttv , xul  aÙToû  i 4v 
ianrixiïjai,  tt  pi  ri  tm»  jj'oovuv  ifii^tTo.  Dans  ce  cas,  si  la  chronolo- 
gie n’étail  pas  si  évidemment  co.tlruiri  à la  supposition  , Tbra* 
syle  ne  se  serait  pus  opposé  a la  coujectma- 
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scurs.  Quant  au  caractère  des  doctrines , nous  croyons 
très  important  de  prévenir  ici , puisque  nous  en  avons 
l’occasion  , que  nous  suivrons  dans  l'exposition  un  autre 
ordre  que  celui  qu'on  suit  ordinairement.  Nous  trouvons,, 
en  effet , que  les  principaux  points  de  vue  de  la  nature , le 
dynamique  et  le  mécanique,  sont  déjà  fort  distincts  dans 
les  premiers  temps  de  l’école  ionienne,  et  qu'ils  s’avancent 
toujours  parallèlement,  sans  se  confondre,  jusqu’à  la  fin. 
Je  pourrais  peut-être  me  dispenser  de  m’étendre  sur  ces 
deux  manières  principales  d'expliquer  la  nature;  néan- 
moins, comme  la  physique  philosophique  ne  date  pas 
encore  de  loin  parmi  nous  , je  ne  peux  trop  appréhender 
d’être  mal  compris  : je  dois  donc  entrer  dans  quelques 
détails  à ce  sujet,  l/explicalion  dynamique  de  la  nature 
part  de  l’idée  d'une  force  vivante , qui  varie  dans  les  pro- 
priétés et  les  formes  de  ses  développemens.  Tout  ce  qui 
arrive  dans  la  nature  parait  donc  explicable,  suivant 
celte  méthode,  par  un  changement  de  force.  Au  contraire, 
l’explication  mécanique  de  la  nature  n’admet  aucune  nais- 
sance proprement  dite,  aucun  changement  de  propriétés 
ni  de  formes  dans  la  nature,  mais  prétend  tout  expliquer 
par  le  changement  des  rapports  extérieurs  dans  l’espace. 
Elle  suppose  par  conséquent  la  matière  permanente,  chan- 
geant de  lieu  par  un  mouvement  qui  survient  en  elle 
naturellement,  ou  qui  lui  est  imprimé  du  dehors.  De 
là , lorsque  ce  mode  d’explication  se  développe  libre- 
ment, l’opinion  que  toute  naissance  apparente  des 
propriétés  et  des  formes  dans  la  nature  devrait  s’expli- 
quer par  différentes  combinaisons  que  revêtiraient  les 
parties  de  la  matière,  douées  de  propriétés  ou  de  formes 
primitivement  différentes.  Or,  comme  ces  deux  modes 
d'explication  suivent  des  principes  diamétralement  oppo- 
sés, ils  ne  peuvent  se  développer  conjointement;  ils  ne 
peuvent  avoir  de  commun  que  quelques  points  isolés  et 
empiriques,  mais  non  pas  un  développement  du  même 
principe.  Or,  nous  trouvons  dans  Anaxagore,  tant  que  sa 
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doctrine  est  purement  physique,  c’est-à-dire,  tant  qu’il 
n'a  pas  recours  à l’idée  de  l'esprit , le  point  de  vue  méca- 
nique indubitablement  proclamé.  Aurait-il  été  porté  tout- 
à-coup  à ce  haut  degré  de  perfection?  Non,  sans  doute, 
il  se  trouve  déjà  dans  Anaximandre;  car  ce  philosophe 
aussi  fait  tout  naître  de  matières  primitives,  douées  de 
propriétés  permanentes,  dont  le  mouvement  est  naturel; 
seulement  il  conçoit  toute  la  matière  réunie  en  un  prin- 
cipe primitif,  qui  n’est  pas  physique,  c’est-à-dire,  qui  n’a 
aucune  qualité  extérieure.  Mais  ceci  ne  peut  rien  décider 
sur  le  caractère  de  sa  doctrine  physique;  il  faut  pour  cela 
recourir  à son  explication  de  la  nature,  f.es  autres  philo- 
sophes ioniens,  à l'exception  d’Archélaüs,  disciple  d’A- 
naxagore , sont  décidément  pour  l’explication  dynamique  : 
la  nature  leur  apparaît  comme  une  force  vivante,  dont  les 
changemens  constituent  les  développemens  de  la  vie  ; 
ainsi , pour  eux  , un  élément  se  convertit  en  un  autre  , ou 
par  la  contraction  et  l'expansion,  deux  forces  qui  sont 
considérées  comme  des  procédés  de  la  vie , ou  d'une  autre 
manière. 

Considérons  maintenant  la  série  ordinaire  des  philo- 
sophes ioniens , et  voyons  si  nous  la  trouverons  naturelle. 
Elle  commence  par  Thaïes,  qui , bien  qu’admettant  l’ex- 
plication dynamique,  passe  cependant  pour  avoir  formé 
un  mécaniste,  Anaximandre.  A celui-ci  succède  son  dis- 
ciple Anaximène,  qui  retourne  à la  physique  dynamique  , 
et  qui  passe  pour  avoir  eu  deux  disciples,  Anaxagore,  qui 
de  nouveau  enseigna  le  mécanisme  ; et  Diogène  d’Apol- 
lonie,  qui  était  au  contraire  dynamiste.  C’est  donc  à peu 
près  comme  si  les  disciples  avaient  toujours  dû  apercevoir 
la  vanité  de  la  doctrine  de  leur  maître.  Il  faut  se  rappeler 
du  reste  que  la  plupart  des  savans  grecs  ne  montraient 
pas  grande  critique  dans  l’histoire  (1),  et  qu’une  tradition, 
si  générale  qu’elle  puisse  être,  si  elle  est  plus  récente  de 


(i)  Thucyd.,  I,ao. 
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(200  ahà  au  moins  que  l'évcnemeht  qu’elle  rapporte,  doit 
être  Suspecté. 

Polit-  nous,  nous  ne  croyons  pas  à cette  tradition  géné- 
rale, et  nous  ajoutons  plus  de  confiance  aux  traditions 
particulières,  et  plus  encore  à l’enchaînement  intime  que 
nous  trouvons  dans  le  développement  progressif  de  doc- 
tt-inés  semblables,  et  qui  avait  déjà  porté  Aristote  à men- 
tionner cés  philosophes  dans  un  ordre  conforme  à cet 
enchaînement  (1).  Nous  nous  occuperons  donc  en  premier 
lieu  des  philosophes  dvnamisies,  c’est-à-dire  de  Thalès, 
d’Anaiimène,  de  Diogène  d’ApolIotiie  ét  d’Héraclite,  car 
Thalès  existait  avant  tous  les  mécanistes.  Ensuite  nous 
ferons  suivre  l’histoire  de  la  physique  mécanique,  telle 
qu’elle  s’est  développée  dans  les  doctrines  d’Atiaximandre, 
d’Ahaxagore  et  d’ArchélaÜs. 


CHAPITRE  III.  . • . 

PREMIÈRE  SECTION  DE  LA  PHILOSOPUIE  IONIENNE. 

■ ' j PHYSIQUE  DYNAMIQUE. 

TtiatPs  de  Milet, 

• l « i ( , l ‘ i . I «■  , | . 

La  plupart  des  écrivains  grecs,  et  les  plus  dignes  de  foi 
font  remonter  à Thalès  l’origine  de  la  philosophie  parmi 
les  Grecs  (2)  ; toutefois  celle  origine  est  plus  du  domaine 
de  la  tradition  que  de  celui  de  l’histoire.  En  rappelant 
précédemment  que  thalès  fut  mis* au  nombre  des  sept 
Sages,  nous  avons  déjà  fait  connaître  assez  le  caractère  de 
la  tradition  dont  il  fut  l’objet;  mais  celte  tradition  se 
réfléchit  aussi  de  toutes  parts  sur  lui , dans  les  écrivains 
de  l'antiquité.  Ainsi , Hérodote  est  déjà  instruit  des  entre- 
prises importantes  qqe  la  tradition  lui  attribue,  mais 


(ij  Met.,  I,  3;  XII,  5. 
(a)  Ariat.  met.  ,1,3. 
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«lotit  l'historieil  doute  (1).  Platon  (2)  ét  Aristôte  (8)  ri*éh 
parlent  jamais  que  d’après  une  tradition  incertaine.  Tha- 
lés  naquit  à Miiet,  Tille  alors  des  plus  importantes  des 
colonies  ioniennes  dans  l’Asie  ; il  était  issu  d'une  famlllè 
distinguée  venue  de  Phénicie  (4).  Apollodore  plàçàil  l’é- 
poque de  sa  naissance,  la  première  année  de  la  35*  Olym- 
piade (3).  Il  ne  faut  cependant  pas  ajouter  une  foi  absolue 
à cette  supputation , la  chronologie  de  cette  époque  étant 
en  général  très  incertaine;  d’autant  plus  qu'une  tradition 
très  généralement  répandue  semble  doiihéf  une  plus 
haute  antiquité  à Thalès  (6)  ; tandis  que  d'autres  tradi- 
tions, au  contraire,  le  feraient  Vivre  uh  peu  après  Cettè 
époque.  On  peut  seulement  admettre  comme  sôr  que 
Thalès  vivait  aU  temps  où  sa  patrie  était  le  plus  floris- 
sante , lorsque , libre  encore  du  joug  des  Lydiérts  et  dek 
Perses,  elle  faisait  uh  commerce  continental  et  maritime 
Considérable.  Il  doit  avoir  joui  d’uné  grandé  Considération 
parmi  ses  Concitoyens.  On  raconté  beancoüp  dé  choses  dfè 
ses  actes  politiques  (y)  ; entré  autres,  qu’il  donna  aui 
Ioniens  Opprimés,  mais  non  encore  subjugués,  le  salu- 
taire conseil  de  faire  de  Téos , point  central  de  l’Ionie, 
le  chef-lieu  de  1 I^tat.  Cette  vie  politique  semblé  être  justi- 
fiée par  sa  réputation  et  par  l'opinion  qüi  le  ttièt  âu  rang 


(0  I,75. 

(а)  Tiieœtct. , p.  174.  • 1 v 

(3>L.  h;  Pol. , I,  il. 

(4)  Hérodote , 1 , 170;  Dbg.  L.  I , la. 

(5)  Diog  L.  I,  37. 

(б)  La  tradition  qui  lui  Fait  prédire  l’éclipse  de  soleil  qui  mit 
fin  à la  guerre  entre  les  Mèdcs  et  les  Lydiens.  Déredote , 1, 

Cf.  Oltmnnn*  dans  les  Mémoires  de  l’Ac^étnio  de  Berlin, 

Pour  qu’on  ne  prenne  pas  de  1S  occasion  d’élever  trop 
haut  les  connaissances  de  Thalès  , on  fait  observer  que  la  tra- 
dition ift  dit  pas  qu’il  ait  prédit  le  jour  de  l’éclipse. 

(7)  Diog.  L.  1 , a5  Cependant  la  tradition  dans  Hérodote, 
1 , 75,  ne  parait  pas  d'accord  avec  celte  assertion. 
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des  sept  Sages;  et,  si  l’on  ne  donne  pas  trop  d’impor- 
tance à des  récits  isolés  ( 1 ) , alors  on  accordera  peu  de  foi 
aux  traditions  générales  qui  lui  attribuent  une  vie  soli- 
taire et  toute  en  dehors  du  maniement  des  affaires  (2). 
Des  écrivains  postérieurs  (3)  ont  dit  que  Thalès  voyagea 
dans  le  désir  de  s’instruire,  en  Egypte  et  en  Crète,  et 
particulièrement  qu’il  puisa  ses  connaissances  mathéma- 
tiques chez  les  Egyptiens.  Ces  assertions  n’ont  rien  d’in- 
vraisemblable en  elles-mêmes;  elles  ne  sont  cependant 
pas  suffisamment  justifiées , et  peut-être  ne  sont-elles  que 
des  conjectures  (4).  Il  est  très  vraisemblable  que  Thalès 
ne  mil  pas  ses  opinions  philosophiques  par  écrit,  mais 
qu’il  les  exposa  oralement,  car  aucun  ancien  ne  parle  de 
ses  ouvrages;  ce  n’est  même  qu'à  une  époque  moins  recu- 
lée que  les  écrivains  de  l’antiquité  placent  l'origine  de  la 
littérature  philosophique  (5);  et,  quoiqu’on  nous  dise 
d'ailleurs  qu'il  exposa  sa  philosophie  dans  des  poè- 
mes (6),  tout  au  plus  peut-on  croire  par  là  que  sa  philo- 
sophie comprenait  certaines  règles  de  conduite,  et  de 
courtes  sentences,  semblables  à celles  qu’on  attribue  aux 
sept  Sages;  du  moins  Aristote  ne  connaît  pas  de  poésies 
philosophiques  de  Thalès.  Pour  ce  qui  est  de  ses  sen- 
tences, comme  elles  nous  ont  été  rapportées  par  plusieurs 


(i)  V.  g.  Plat.  Thcœt.  I.  I. 

(?)  Plat.  Hipp.  maj. , p.  a8i  ; Dlog.  L.  1.  1. 

(3)  Diog.  L.  I , > 43  ; Plut,  de  plar.  pli.  ,1,3.  . 

(4)  Dans  l’antiquité,  on  faisait  venir  d’Egvptc  toute  espèce  de 
science,  ainsi  que  nous  le  voyons  par  Hérodote.  Les  connais- 
sances mathématiques  des  Egyptiens  ne  semblent  pas  avoir  été 
grandes;  du  moins,  nous  voyous  que  les  Grecs  durent  les  pre- 
miers en  découvrir  les  élémens.  Cf.  Diog.  L.  I,  ?y.  L’opinion 
que  les  plus  anciens  philosophes  ont  voyagé  en  Crète,  pourrait 
avoir  son  origine  dans  Plat,  rrotag. , p.  34?. 

(5)  Les  écrits  attribués  à Thalès  sont  évidemment  suppo- 
sés ; voy.  Diog.  L.  I,  ?3  , 34 , 35  ; Simpl.  phjrs. , fol.  6 a. 

(6)  Plat,  de  Pyth.  or.  1 8. 
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anciens  (I),  on  doit  en  porter  le  même  jugement  que  de 
celles  des  sept  sages  : ce  sont  des  maximes  de  sens  com- 
mun dont  il  serait  très  peu  sage  d’attribuer  l’origine  à un 
individu  quelconque. 

Pour  ce  qui  est  des  sources  où  les  anciens  ont  puisé  la  v-- 
connaissance  de  la  philosophie  de  Thalès,  nous  en  pou- 
vons dire  ce  que  nous  avons  dit  de  lui-même,  qu'elles 
sont  plutôt  du  domaine  de  la  tradition  que  de  celui 
de  l'histoire.  Nous  ne  devons  cependant  pas  nous  abste- 
nir de  tout  jugement;  nous  pouvons  déjà  ajouter  quel- 
que foi  à ce  qui  nous  est  présenté  comme  tradition 
générale  par  les  anciens,  quoique  seulement  d'une  ma- 
nière conjecturale  : nous  ne  pouvons  pas  en  contester  la 
vraisemblance  , tant  parce  que  cela  est  conforme  à ce  que 
nous  pouvons  présumer  sur  l’origine  de  la  philosophie 
ionienne,  que  parce  qu’on  ne  peut  pas  non  plus  se  dissi- 
muler que  ce  n’est  guère  qu’une  génération  après  Thalès, 
que  l’on  commença  à composer  des  écrits  philosophiques, 
et  que  les  philosophes  qui  suivirent  de  plus  près  Thalès, 
ayant  peut-être  eu  la  faculté  d’interroger  des  traditions 
sûres  et  imméJiates,  ont  bien  naturellement  pu  entrer  dans 
ses  opinions,  saufà  s’y  tenir  entièrement  ou  à les  modifier. 

Il  est  universellement  reconnu  que  Thalès,  recher- 
chant le  principe  de  toutes  choses,  enseigna  qu’il  n’y  a 
qu’un  seul  principe  primitif  qui  a servi  à tout  former, 
l’eau.  Cette  doctrine  semble  se  rapporter  à l’ancienne 
opinion  que  la  terre  est  soutenue  par  les  eaux  ; c’est  ainsi 
que  dans  Thalès  la  philosophie  se  rattache  à la  tradition. 

Mais  si  Thalès  a réellement  philosophé,  il  n’a  pas  pu 
prendre  son  opinion  de  la  tradition,  mais  il  a dû  établir 
sa  doctrine  d’après  une  vue  générale  sur  le  monde.  Cette 
vue  s’exprime  assez  clairement  dans  les  principes  qui  ser- 
vent de  fondement  à sa  doctrine.  Il  passe  pour  avoir 


(i)  Diog.  L.  1 , 35  j Plut.  conv.  sept.  sap. , g;  S toi.  serm. 
passim. 

I.  12 
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pensé  que  tout  s’alimentait  par  l'humide;  que  le  chaud 
même  en  provenait  et  s’en  entretenait , et  que  la  semence 
de  toutes  choses  éiait  humide  ; mais  que  IVau  est  l'origine 
de  la  nature  humide;  et  que,  comme  tout  en  provient  et 
s’en  nourrit,  elle  est  le  principe  primitif  de  toutes  cho- 
ses (1).  On  voit  comment  cette  doctrine  se  rattache  aux 
phénomènes  de  la  nature  vivante,  à la  nutrition  , et  à la 
naissance  par  une  semence.  Thalès  ne  semble  pas  avoir 
envisagé  le  inonde  autrement  que  comme  un  être  vivant, 
qui  serait  sorti  d’un  état  de  semence  imparfaite,  semence 
qui,  dans  la  pensée  de  Thaïes,  était  d’une  nature  hu- 
mide, ou  de  l’eau,  principe  de  toutes  les  existences 
individuelles,  et  qui  était  à elle-même  son  propre  aliment. 
Cette  manière  d’envisager  l’univers  en  l'animant,  et  qui 
consiste  à ne  voir  dans  le  monde  qu'un  développement  de 
la  semence  primitivement  existante  de  la  vie,  apparaît 
aussi  dans  les  autres  points  de  doctrine  qui  peuvent  être 
attribués  à Thalès  avec  certitude.  C’est  ainsi  qu’il  vovait 
la  vie  dans  l’apparence  de  la  mort.  Pour  lui , l’aimant  et 
l’ambre  jaune  étaient  animés,  parce  qu'ils  se  meuvent  (2); 
et  il  disait  en  général  que  le  monde  est  animé  et  rempli 
de  démons  ou  génies  (3). 


(l)  Aritt.  met.  ,1,3  , S t?î  Totauniî  àcyyybt  «ttXoootptaf, 

viwp  «Tval  tpoctv  ( SC.  tt»v  ipyriv  )(  ii'o  xa'i  ty»v  yüv  tv  uiorroî  àtre/rivar» 
iT.at)  Xtxffùv  1ew(  tt,v  ù rro/.vvni  ex  toû  7râvTo>v  ôpav  tt,v  rpoyf.v  ùypàv 
ouutxv , XX!  aù-ro  TO  3fpa'cv  tx  toutou  ytyvôfuvov  xa't  Toùrw  ‘ t'o  O 
1$  où  ytyvtTctt , tout  toTtv  àfjpî  itÔvtm ï‘  Stà  Tt  Si)  toûto  rr/y  ù rro/r.y :v 
J.ajjùv  tocÙtïîv  , xot't  Sia  t'o  iroroTuv  Ta  sirtoptaTa  tt.v  tpùatv  ùypàv  îyiiy  , 
tô  à üiup  ùçr/_i,i  tï;  tpùato»;  tTvat  to~;  ùypo'î.  De  ccelo , II,  1 1 ; 
Plut . (le  plue.  pli.  ,1,3.  Otî  xa't  o.ùto  to  irùp  tou  xXtau  xa't  tÙ  twv 
aorpwv  T a~;  tw»  ùiàrwv  àvaGuptdtotoi  TpttptTat  xat  oÙto;  o xo’ïpuî- 

Sr/npl.  in  Ar.  phys. , fol.  fi  a. 

(a)  Acist.  (le  ni  ici . , I , ‘X.  ï?otxc  Si  xa’t  - . t ^ «v  àîr  opr/nuo— 

VCVOUOt  , XtVDTtxÔv  Tt  TT.V  tf/UJfr.V  Ùroi.opGotVCtv  , CtlTip  TTjV  Àt’ùov  îtpD  ÿvj'T)» 
f^«IV  , OTt  TOV  otôr.pov  XIM~.  DlOg.  L.  I , 2 \. 

(3)  Arist.  ,1,5.  Kat  tv  tw  SXw  St  tiviç  aÙTr.v  ( TC.  tt,v  yuyriv  ) 


Digitized  by  Google 


ÉCOLE  DES  PHILOSOPHES  IOMISS.  179 

Comme  les  traditions  sur  la  doctrine  de  Thalès  ne  noos 
sont  données  presque  partout  que  d’une  manière  incer- 
taine et  conjecturale,  il  n’est  pas  inutile  de  faire  observer 
ici  que  les  idées  que  nous  attribuons  à Thaïes,  d’après 
les  données  d’Aristote,  sont  du  moins  très  anciennes. 
L'essentiel  dans  ces  idées,  c’est  que  le  momie  est  considéré 
comme  un  être  vivant , et  que  tout  vient  d’un  état  primi- 
tif, qui  est  l’étal  de  semence  des  choses,  c’est-à-dire  un 
être  capable  de  vivre,  mais  qui  ne  s'est  pas  encore  dé- 
ployé dans  la  vie  réelle.  Il  n’est  pas  besoin  de  prouver  que 
le  premier  de  ces  dogmes  est  entièrement  conforme  à l'an- 
tique opinion  sur  le  monde,  puisque  la  suite  de  notre 
histoire  nous  y ramènera  toujours.  Pour  ce  qui  est  du 


piui/Qai  faaiv  ' 30tv  Îîtoç  xai  0où.ri(  ôrr.Bri  irccvr*  iriiiot)  3iüv  iTvai. 
Cici  de  leg.  , II , 1 1 ; Diog.  L.  I , ; Slolt.  ecl. , I , p.  54- 

Ces  expressions  pouvaient  donner  à Cicéron  une  fausse  idée  de 
la  doctrine  de  Thaïes,  qu’il  rapporte  dans  son  traité  de  Nat. 
D.  ,1,  io;  mais  l’opinion  qu'il  s’en  fait,  doit  être  complète- 
ment rejetée,  car  autrement  les  anciens  auraient  dit  que  Thaïes 
ne  regardait  pas  l’eau  seule  comme  principe  primitif,  mais  bien 
l’eau  et  dieu.  Seulement  je  remarque  encore  qu’à  l’exception 
des  traditions  rapportées,  je  considèie  comme  incertaines  toutes 
les  autres  sur  la  doctrine  de  Thaïes  : car  ou  bien  elles  sont  l'œu- 
vre d'écrivains  trop  récens , ou  bien  elles  sont  conçues  d’une 
manière  trop  générale,  et  font  voir  qu’elles  ont  leur  origine 
dans  b présomption  que  Thalès  dut  avoir  enseigné  une  doc- 
trine analogue  à celle  des  Ioniens  qui  sont  venus  après  lui.  De 
là  l’opinion  générale , que  Tbalès  a supposé  que  les  choses 
seraient  de  nouveau  décomposées  en  l’eau  ; que  l’eau  forme, 
parla  condensation  et  la  vaporisation,  les  trois  autres  élémens  • 
qu’elle  est  la  matière  essentiellement  muable;  qu’elle  est  l'âmer 
immortelle;  et,  ce  qui  du  reste  n’est  pas  invraisemblable,  que 
cette  âme  se  compose  d’eau.  On  pourrait  encore  rapporter  ici 
beaucoup  d’autres  opinions  semblables  , si  ce  u’était  pas  peine 
perdue;  mais  il  est  évident  qu’ici  Aristote  est  le  seul  guide 
auquel  on  puisse  se  fier. 
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second  dogme , savoir,  qu’une  semence  primitive  étâit 
regardée  par  un  grand  nombre  comme  principe  de  la  vie, 
Hippon  ne  laisse  aucun  doute  à cet  égard.  Son  opinion  a 
été  rapportée  par  Aristote  de  suite  apres  la  doctrine  de 
Thalès, et  par  Simplicius  (qui  la  tenait  vraisemblablement 
de  Théophraste  ),  en  même  temps  que  cette  doctrine  du 
père  de  la  philosophie  (1).  Hippon,  dont  le  siècle  et  les  au- 
tres rapports  ne  peuvent  être  déterminés  (2) , appelait  eau 
le  premier  principe  et  l'àme;  car  la  semence  est  le  premier 
état  de  l’âme,  elle  humecte  toutes  choses  (3).  Diogène 
d'Apollonie,  qui  Tait  partie  de  la  sérA;  des  jfltilosophes  à 
la  tête  desquels  on  place  Thaïes,  cherche  à démontrer 
que  son  principe  primitif  se  retrouve  déjà  dans  les  ger- 
mes de  ses  prédécesseurs  (4).  Heraclite  appelait  l'eau 
ou  la  mer,  au  moyen  de  laquelle,  suivant  son  opinion, 
tout  changement  s'opère  dans  les  choses,  la  semence  de 
la  formation  du  monde  (5),  et  Anaxagore  appelait  se- 
mences les  élémens  des  choses  (6).  En  général  cette  doc- 
trine, que  tout  s’est  développé  par  semence,  est  consi- 
dérée par  Aristote  comme  très  ancienne  (7). 


(i)  Arist.  met.  ,1,3;  Simplicius  phys. , fol.  6 a. 

(ï)  11  semble  être  plus  récent  : ce  que  je  pourrais  cependant 
moins  conclure  de  sou  prétendu  alhé.'smc  {Plut.  adv.  stoic. , 
3i  ; Alex.  Aphrod.  in  met.  Arist.,  fol.  go  b,  1 4 1 b,  ed.  Vend., 
1 55  s ) et  de  sa  polémique  contre  la  doctrine  que  l’âme  est  le 
sang  (cette doctrine  avait  déjà  éléimagince  par  les  anciens;  elle 
se  retrouve  dans  Homère  , et  elle  est  certainement  très  ancienne 
parmi  les  médecins),  que  de  l’antipathie  d'Aristote  contre  lui. 

(3)  Arist.  de  an.  , I , 1.  Tùv  51  yspTtxsTqMav  xai  u&ap  nvl;  once— 

tfr,vmro  {sc.  xr,v  njyr.v),  xaQfxircp  lirirwv'  5 toixotaiv  tx  tÜï 

ynr,;,  ôn  irotvTwv  ùyfâ'  xai  yàp  iXc'y^tc  roù;  dâya  tfinovra  ç tt,x 
yjnj%r,v  , 8v(  y yovr,  o aî/ia , toùtt.v  5 (7/ai  t» iv  irpùntv 

(4)  Clem.  Alex,  ptrdag. , 1 , 6 , p.  109 , ed.  Par. 

(5)  Clem.  Alex.  Strom. , V , p.  5gg. 

{6)  Simpl.  de  cœlo  , fol.  1 48  b. 

(7)  Met. , XII,*. 
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CHAPITRE  IV. 

Anaximène  de  Milet. 

Nous  avons  déjà  donné  plus  haut  la  raison  générale 
pour  laquelle  nous  plaçons  Anaximène  immédiatement 
après  Thalès , sans  le  faire  précéder  d’Anaximandre , 
comme  on  le  pratique  ordinairement.  On  doit  s’attendre 
ici  à quelques  considérations  particulières  sur  ce  point. 
Si  l'on  voulait  suivre  aveuglément  des  traditions  histori- 
ques incertaines,  ou  pourrait  tout  aussi  bien  rattacher 
Pythagore  à Thalès  et  à Anaximandre , qu’ Anaximène  lui- 
inème;  car  Pythagore  passe  aussi  pour  disciple  de  ces 
deux  philosophes.  Mais  si  nous  nous  en  rapportons  aux 
traditions  plus  sûres  d’Aristote , et  si  nous  cherchons 
avec  lui  à nous  faire  une  idée  de  l’ensemble  des  opinions 
de  ces  philosophes,  nous  trouvons  alors  qu’il  établit  une 
opposition  bien  prononcée  entre  Anaximandre  et  les  deux 
autres  philosophes  de  l'école  d'Ionie  dont  nous  parlons  (1): 
il  place  bien  Anaximène  à côté  de  Thalès,  mais  jamais 
Anaximandre  (2);  et  l’on  ne  saurait  dire  en  effet  ce  qu’A- 
naximandre  a dû  emprunter  à Thalès,  excepté  peut-être 
en  accessoires  ; non  plus  que  ce  qu’Anaximène  pourrait 
avoir  pris  d’Anaximandre  ^).Nous  trouvons,  au  contraire, 
une  grande  ressemblance  entre  les  doctrines  de  Thalès  et 


(.)  Phys. , 1 , 4 ; A/et. , XII , a. 

(a)  Il  ne  faut  pas  s’en  rapporter  pour  le  contraires  certains  pas- 
sages comme  à celui  de  Cœlo,  III , 5;  Schleicrmacher  a fait  voir 
suffisamment  dans  la  doctrine  d’Anaximandre  que  c’est  à tort 
qu’on  les  attribuait  à ce  philosophe. 

(3)  On  met  ordinairement  une  grande  importance  à ce  que 
les  deux  derniers  concevaient  le  premier  principe  comme  un 
£ir<tpov;  mais  cela  signifie  peu  de  chose;  car  cette  idée  indéter- 
minée, comme  elle  l'est  dans  la  pensée  de  ces  deux  philoso- 
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celle»  d’Anaximène.  Enfin , la  chronologie  ordinaire  ne 
s’accorde  point  avec  la  supposition  qu'Anaximcne  ait  été 
le  disciple  d’Anaximandre  ; car  quoique  le  temps  de  la 
naissance  d’Anaximcue  soit  donné  très  différemment  (1)  , 
cependant  on  peut  croire,  d'après  le  rapport  très  digne 
de  foi  d’Apollodore  , que  ce  philosophe  est  né  dans  la  63e 
Olympiade  , tandis  qu’Anaxunandre  mourut  dans  ou  peu 
après  la  58e  (2). 

Il  était  né  à Mil  et,  et  passe  pour  avoir  découvert,  au 
moyen  du  gnomon,  l’obliquité  de  l’écliptique;  du  reste, 
nous  ne  savons  rien  de  sa  vie,  excepté  qu’il  écrivit  dans  le 
dialecte  ionien  d’un  style  simple  et  concis.  On  sait  encore 
que  Théophraste  composa  (3)  un  livre  sur  ses  opinions,  ce 
qui  est  important,  ainsi  que  ce  qu'on  vient  de  dire  du  ca- 
ractère de  |a  composition  de  ses  écrits,  pour  la  certitude 
des  traditions  sur  sa  doctrine. 

Ce  qui  explique  pourquoi  Aristote  met  la  doctrine  d’A- 
naximène  immédiatement  après  celle  de  Thalès,  c’est 
l’uniformité  des  aperçus  fondamentaux  , quoiqu'ils  sup- 
posent deux  principes  différens  (4).  Anaximène  enseignait 
que  le  principe  de  toutes  choses  c’est  l’air  infini  : ce  qui 
s’accordait  très  bien  dans  son  esprit  avec  l’idée  que  l’air 
environne  le  monde , et  que  la  terre , qui  est  plate  comme 
une  feuille,  est  supportée  par  l'air  (5),  absolument  comme 
Thalès enseignait  que  la  terre  flottait  sur  l’eau.  L’idée  cos- 

phes  , peut  servir  de  base  à toute  opinion  philosophique;  ou 
n’en  peut  donc  rien  tirer  de  caractéristique. 

(i)  Suid.  s.  v.  Avaçifji.  ; Ort'g.  phil.,  c.  7 ; Apotlod.  ap.  Diog., 
L.  II,  3.  Il  semble  que  c'est  par  inadvertance  que  la  même  tra- 
dition le  fait  mourir  à l’époque  de  la  prise  de  Sardes. 

(a)  Diog.  L.  II , a. 

(3)  Diog.  L.  V , 4a. 

(4)  P lui.  de  plie.  ph. , l,  3;  cf.  Arist.  de  c«lo,  III,  5 init. 

(5)  Arist.  de  cœlo,  II , 1 3 , aa  ; III,  i5.  Il  disait  aussi  que  le 
seleil  est  plat  comme  un  disque.  Plut.  ap.  Euseb.  pr.  ev.  , I,  8; 
Slob.  ecl.,  I , p.  7QÜ  s.  796. 


Digitized  by  Google 


ECOLE  UES  PHILOSOPHES  lOXIEHS.  183 

inique,  qui  domine  dans  cetie  doctrine,  s’exprime  dans 
le  principe  d'Anaximène  en  disant  : que  l'air  est  le  prin- 
cipe de  toutes  choses,  car  tout  en  sort  et  tout  y retourne. 
Comme  notre  âme,  qui  n'est  que  de  l'air,  nous  domine, 
ainsi  le  souflc  et  l'air  entourent  et  dominent  le  monde  ( 1 )« 
11  comparait  donc  le  monde  à notre  existence  vivante, 
dans  laquelle  un  principe  règne  et  ne  passe  pas  , tant  que 
la  vie  dure.  Cette  doctrine  se  fondait  sur  l'idée  qu  on 
s'était  faite  depuis  long-temps  de  la  vie,  d'après  les  signes 
extérieurs  les  plus  frappans,  c’est-à-dire  d'après  l’inspi- 
ration et  l'expiration  de  l’air,  idée  qui  conduisait  à pren- 
dre l'âme  pour  l'air.  Suivant  cette  analogie,  Anaximène 
supposa  aussi  pour  le  monde  entier  un  principe  de  vie 
général , constant , qui  est  l'air,  pareil  au  principe  de  vie 
qui  est  en  nous. 

En  comparant  cette  doctrine  avec  celle  de  Thalès , on 
trouve  un  progrès  philosophique  en  ce  que  le  monde 
n’est  plus  conçu  par  analogie  avec  un  principe  de  vie  non 
développé,  mais  par  rapport  à l'expression  la  plus  frap- 
pante que  nous  connaissions  de  la  v e,  par  rapport  à la 
vie  de  notre  âme.  D’où  résulte  une  différence  encore  plus 
essentielle  ; c'est  que  Thalès  dérive  tout  d'un  état  non  dé- 
veloppé, d'un  état  de  germe,  de  semence,  tandis  qu’A- 
naximène  semble  avoir  conçu  le  principe  de  toute  exis- 
tence comme  primitivement  développé. 

Or,  il  était  essentiel , dans  cette  manière  de  considérer 
le  monde,  de  mettre  une  différence  entre  l’idée  pure  de 
l'être  primitif  et  les  états  qui  en  sont  dérivés  : nous  trou- 
vons dans  Anaximène  plusieurs  traces  de  la  tentative  faite 
pour  établir  cette  oppoiition.  Ainsi,  l’air,  comme  prin- 


(l)  Plut,  de  pl.  ph.  ,1,3.  — Aojfijv  foi»  ovtwv  àifTL  â.Kffr,TOT3  * 

il  yàf  toutou  xà  TràvTx  ymoôoti  xsù  liç  aviTov  ir«Xtv  ôvod.ù («Oai,  cTov  ij 
i}iu£i)  (tpiioiv)  ri  r.pxxloa , àr,p  ouooc , suyxpaTU  Éfûi; , xai  SÀov  xtri  xoapav 
irveüfia  xai  <ü|»  ncpii^n.  Ce  qui  suit  a l’air  d être  d’uuc  glose. 
Comp.  Arist.  met.  ,1,3;  S lob.  ç cl. , 1 , p.  79Ü. 
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cipe  ou  être  primitif,  était  infini,  tandis  que  les  choses 
étaient  finies  (1).  Il  passe  pour  avoir  enseigne  aussi  que 
l air,  lorsqu’il  est  absolument  homogène,  c’est-à-dire  sans 
différence  des  choses  qui  en  proviennent,  échappe  à la 
perception , mais  qu’il  se  manifeste  par  les  propriétés 
qu’il  possède,  par  le  froid  et  par  le  chaud,  par  l'humidité 
et  le  mouvement  (2).  Il  ne  parait  cependant  pas  qu’il  ait 
établi  une  différence  entre  Dieu  et  le  monde;  et,  puis- 
qu’il ne  la  reconnut  pas,  il  put  dire  indifféremment  que 
l’air  infini  est  Dieu  (3),  ou  que  les  dieux  et  tout  ce  qui 
est  divin  provient  de  l'air  (4).  Ce  dernier  sens  est  au  fait 
très  conforme  à cette  espèce  de  philosophie. 

Nous  ne  savons  pas  si  Thalès  ne  chercha  pas  à se  faire 
une  idée  de  la  manière  dont  les  autres  choses  se  forment 
de  l’eau,  mais  nous  trouvons,  pour  la  première  fois, 
dans  Anaximène  des  indices  certains  qu’il  essaya  de  ra- 
mener à une  loi  générale  la  conversion  du  principe  pri- 
mitif en  sesétats  particuliers.  Il  faisait  consister  le  principe 
de  tout  changement  dans  le  mouvement  éternel  de  l’air(5), 
mouvement  qui  convient  naturellement  à l’être  primitif, 
comme  principe  de  la  vie;  car  le  mouvement  seul  rend  le 
changement  possible.  Il  semble  donc  avoir  conçu  le  déve- 
loppement du  monde  comme  le  procédé  éternel  de  la  vie. 
Or,  la  conversion  de  l’air  s’opérant  par  des  états  opposés, 
Anaximène  réduisait  en  conséquence  le  développement 


(i)  Cic.  qu.  ac.,  11,37.  Anaxintenes  infinitum  aéra  dixit 
esse  , e qtto  ornnia  gignercnlur  ; sed  ea  , quie  ex  eo  orirentur, 
1 lefinita ; gigni  aillent  terram  , tiquant , ignem  , lum  ex  his  ont- 
nia.  Cf.  Plut.  ap.  Euseb. , 1.  1. 

(a)  Orig.  phit. , 7 , vague , mais  pas  explicable  autrement. 

(3)  Cic.  de  Nat.  D.  I,  10.  Anaximenes  aéra  deum  statut t , 
(■unique  gigni  ( gignere ?)  esseqtte  immensum  et  infinitum  et 
sentperin  motu.  Stob.  ecl. , I,  p.  56. 

(4)  Orig.  pltil.  ,1.  I.  ; Aiigust.  de  civ.  dei,  VIII , a. 

(5)  Cic.  de  N.  D.  1.  1.  ; Orig.  et  Eus.  ,1.1. 
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du  monde  à la  condensation  et  à la  vaporisation  (1),  ou  , 
comme  il  semble  lavoir  dit  lui-méme, à la  condensation 
et  à la  dilatation  (2).  C'est  dans  ce  sens  qu’il  enseignait 
que  le  chaud  et  le  froid  des  choses  ne  consiste  que  dans  la 
dilatation  et  la  condensation  de  l'air,  et  qu’il  cherchait  à le 
prouver  d une  manière  qui  revient  très  naïvement  à sa 
doctrine,  à la  comparaison  de  la  force  naturelle  à la 
force  vitale  de  l’homme.  Lorsque,  disait-il,  nous  expirons 
l'air  en  tenant  les  lèvres  serrées,  il  est  froid;  au  con- 
traire, il  est  chaud , quand  nous  l’expirons  en  ouvrant  la 
bouche  (3).  11  expliquait  d’une ‘manière  analogue  com- 
ment l'air  devient  feu  en  se  dilatant,  comment  l’air  en  se 
condensant  forme  le  vent  et  les  nuages,  comment  en  se 
condensant  davantage  encore  il  forme  l’eau;  et  ainsi  de 
suite  pour  la  formation  de  la  terre  et  des  pierres;  mais 
tout  le  reste  provenait  de  ces  différentes  choses  (4).  11  est 
clair  qu’Anaximène  ne  supposait,  d’après  cette  idée, 
qu’une  différence  de  degrés  entre  les  choses,  qui  tou- 
tes se  forment  de  l’air.  Car  tout  revient,  dans  cette  hyp- 
pothèse,  à une  condensation  et  à une  dilatation  plus 
ou  moins  grande.  Cependant  Anaximène  semble  avoir 
admis  quatre  principaux  degrés  dans  les  qualités  de  l’air, 
degrés  qui  répondaient  à l’opinion  commune  des  quatre 


(i)  Plut.  ap.  Eus.  ,1.1.;  Sintpl.  phys. , fol.  6 a.  Ce  que  dit 
Si  ni  pi.  de  cocio , fol.  46  a.  est  faux. 

(a)  Plut,  de  primo  fri  g.  7. 

(3)  Plut,  y 1.  I.  H,  xa9otirto  Av.  h iraXaioç  wrro , pr/rc  -ri  \| /ujfpôv 
iv  ovsiot,  jir/rt  t’o  3tpfK>v  àjroXuirwfuv  , à).Xà  irà&rt  xoivà  rr);  vXijî  tmyi- 
vôpcva  Totîç  piT»(3oXaîî  " to  y otp  avoTcXXoVrvov  aùrriî  xai  irvxvovficvov 
lyjypbv  «ivai  <pi jai , xo  St  àpa lôv  xai  rb  ya/.apév , oStoi  irwç  èvojxclaaç  xai 
Tw  fripa ri , Seppôv  ' Ô0«v  ovx  àrrcixÔTWî  Xtytedai  TO  xai  Stpfxà  tov  âvOpw- 
irov  ex  Tov  ari/ucraj  xai  yfiujftà  ptOa’va t ’ yfrjyirau  yàp  h irvoi]  iriioônoa 
•xai  irvxvwÔecaa  to ï;  ^tcXtoiv , àvctpfyov  Si  tov  cropaTo;  ixiriirrouffa 
ytvtxai  âipp'oY  vrrb  pavoruTo;. 

(4)  Plut,  de  plac.  phil. , III , 4 ; Sirupl.  phys.,  Orig.  11,  11. 
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élément (1);  de  ces  degrés,  c’esl-à-dire  du  feu,  de  l’air,  de 
l'eau  et  de  la  terre,  se  formaient  toutes  les  autres  pro- 
priétés des  choses  naturelles. 

Nous  trouvons  très  peu,  de  chose  qui  puisse  mériter 
notre  attention  dans  les  opinions  d’Anaximène  sur  les 
phénomènes  particuliers  de  la  nature  : elles  paraissent 
avoir  été  très  empiriques;  on  n'y  trouve  aucune  trace 
de  ses  principes  philosophiques.  Naturellement  les  ex- 
plications qu’on  donnait  alors  des  phénomènes  les  plus 
frappans  de  la  nature  étaient  encore  très  grossières;  aussi 
son  point  de  vue  général  sur  le  monde  ne  s’élève-t-il  pas 
au-dessus  du  point  de  vue  qui  sert  de  base  à notre  vie,  et 
de  centre  à toutes  les  forces  de  la  nature.  C’est  pourquoi 
il  peut  avoir  supposé  que  la  terre  se  forma  d'abord  de 
tous  les  corps  du  monde,  et  que  le  soleil,  la  lune  et  les 
autres  astres,  qui  ressemblent  à la  terre  par  leur  forme  et 
par  leurs  qualités,  n'en  sont  que  des  produits  (2). 


CHAPITRE  V. 

Diogène  d‘ Apollonie. 

On  met  aussi  Diogène  d'Apollonie  au  nombre  des  dis- 
ciples d’Anaximène;  et  l’on  ne  peut  guère  douter,  en 
voyant  l’accord  qui  existe  entre  les  doctrines  de  ces  deux 
philosophes,  que  Diogène  n’ait  eu  en  eiTet  connaissance 
de  celle  d’Anaximène. 

Diogène  naquit  à Apollonie  dans  l’ile  de  Crète.  On  le 
dit  contemporain  d'Anaxagore  (3)  ; il  doit  donc  avoir 
fleuri  vers  la  8o*  Olympiade.  On  sait  peu  de  chose  sur  sa 
vie  ; encore  ce  qu'on  en  sait  n’est-il  guère  certain  (4).  Sira- 
l 

(i)  A ri u.  met.  ,1,3;  Cio . qu.  ao. , II , 3-j. 

(i)  P/ut.  ap.  Eus.\ Orig. phil. ,(11. 11;  Stob.  ecl.,  I,p.5io,  5a4- 

(1)  Diog.  L.  IX,  57. 

(4)  Diog.  L.,  dit,  d’après  Dcmétrius  de  Pbalère,  qu’il 
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plicius  a encore  vu  son  livre  sur  la  nature,  et  nous  en  ■ 
conservé,  avec  d’autres  auteurs,  divers  fragmens.  On  ne 
sait  pas  s'il  composa  d'autres  ouvrages  (1).  Son  style  était 
simple  et  noble  (2)  ; et  l'on  ne  peut  méconnaître  dans  les 
fragmens  de  son  livre,  du  nombre  et  du  coulant  dans  l'ex- 
pression. Sa  polémique  contre  les  opinions  des  autres 
philosophes  témoigne  déjà  d'un  développement  plus 
avancé  et  plus  profond  de  la  philosophie  (3). 

Dans  les  physiciens  que  nous  avons  étudiés  précédem- 
ment, nous  avons  seulement  trouvé  lapreuveque  l’origine 
des  choses  doit  être  dérivée  d’un  principe  primitif  déter- 
mine, de  l’eau  ou  de  l'air;  mais  ces  philosophes  semblent 
avoir  supposé  que  ce  principe  devait  être  regardé  comme 
unique.  Diogène,  au  contraire,  excité  sans  doute  par  des 
doctrines  opposées,  cherchait  d’abord  à faire  voir  que 
toutes  choses  doivent  tirer  leur  origine  d'un  principe 
unique , afin , comme  il  le  dit  lui-même , de  donner  par  là 
un  fondement  incontestable  à sa  doctrine  (4).  Sa  preuve, 
c’est  la  nécessité  de  reconnaître  un  ensemble  universel 
d'action  et  de  passion  entre  les  choses;  ce  qui  ne  pourrait 


alla  à Athènes,  où  l’envie  mit  ses  jours  en  péril.  Mais  on  croit 
qu'il  y a ici  confusion  avec  Diagoras  l’athée. 

(i)  Comp.  Schlciermncher  sur  Diogène  d’Apollonie  dans  les 
Mémoires  de  l’Académie  de  Berlin,  i8t5. 

(a)  Diog.  L.  1.  I. 

(3)  Simpl.  phys. , fol.  3i  b,  3a  b.  Je  ne  trouve  pas  certains 
les  indices  de  la  polémique  que  des  auteurs  ont  présumé  avoir 
eu  lieu  entre  Diogène  et  Anaxagore;  seulement  Diogène  combat 
l’idée  qu’il  y ait  plusieurs  principes  de  l’existence.  Sons  ne 
pouvons  pas  apprécier  l’opinion  de  Théophraste  ( dans  Simpl. 
phys.,  fol.  6 a),  suivant  laquelle  Diogène  aurait  emprunté 
beaucoup  h Anaxagore  et  à Lcucippe;  du  moins  ce  qu'il  a pu 
emprunter  ne  se  rapporte  pas  à la  partie  spéculative  de  sa 
doctrine. 

(4)  Diog.  L.  1.  1. 
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avoir  lieu,  si  tout  ne  procédait  pas  d’une  seule  chose  (t). 
« Mais  il  me  semble,  dit-il , qu'en  général  tout  ce  qui  es* 
n’est  que  le  changement  d'une  seule  et  même  chose , et 
que  tout  est  le  même.  Et  ceci  est  évident,  ajoute-t-il;  car, 
si  ce  qui  est  dans  ce  monde , terre  et  eau , et  tout  le  reste 
qui  apparaît  dans  ce  même  monde,  étaient  choses  diffé- 
rentes de  nature,  et  changeaient  essentiellement  de  mille 
manières,  il  ne  pourrait  y avoir  aucune  transformation 
entre  toutes  ces  choses,  elles  ne  pourraient  ni  se  nuire  ni 
se  servir  ; la  plante  ne  pourrait  pas  s’élever  du  sein  de  la 
terre  ; rien  ne  pourrait  naître , si , en  fait,  tout  n’était  pas 
une  seule  et  même  chose.  Tout  passe  donc  d’une  forme  à 
une  autre  dans  un  temps  différent,  et  revient  de  nouveau 
à la  forme  primitive  v2).  * C’est  ainsi  que  Diogène  faisait 
servir  l’action  et  la  réaction  universelle  des  choses  à prou- 
ver que  le  monde  est  un  être  un,  dont  toutes  les  parties  ont 
une  origine  commune  et  un  développement  commun. 

Or,  puisque  Diogène  considérait  le  monde  comme  un 
être  vivant  qui  se  développe , et  dont  les  métamorphoses 
ont  leur  source  dans  la  vie,  ses  recherches  sur  le  principe 
primitif  véritable  devaient  avoir  pour  but  de  déterminer 
en  quoi  consiste  la  vie  en  général  parce  que  ce  qui  est  le 
principe  de  la  vie  en  général , doit  être  aussi  le  priucipe 
de  la  vie  du  monde.  Mais  la  vie  en  général  a son  principe 
dans  l’àme, et  l’âme  est,  pour  Diogcne  comme  pour  A.naxi- 
mène,  l’air.  Car  l’homme  et  les  autres  animaux  vivent 
en  respirant  l’air,  qui  est  leur  âme  (3),  ce  qui  peut  se  dé- 


(i)  Arist.  de  gcner.  et  corr.  ,1,6.  Koù  toüto  opôùç  Xrytt  Atoy. , 
qti  il  fjrn  tariv  i»oç  atravra , oüx  âv  f/v  ro  irociTv  xoù  wâo^ct*  ùw* 
àXXéXaty. 

(s)  Simpl.  phys.f  fol.  3i  b. 

(3)  Simpl.  phys. , fol.  3a  b.  AvOfwiroç  yàp  xat  rà  cDJa  ÇÙkx  àva— 
irviavra  ÇwcT  tû  àipi  xat  toüto  ccùtocç  xat  'J'vynri  tort  xat  vwiotç,  «; 
jijriXurou  i»  T r,St  nô  evyypa'fÿ  tfupanùf  xoù  ià»  toüto  àiraXA a^ôf» 
âiroOvrioxti  xat  à voij® tç  txiroXttirii. 
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ftioOtS-ëf  de  plusieurs  manières.  En  effet,  il  n’y  a pas  d’ani- 
mal qui  vive  sans  respirer;  ceux  même  qui  vivent  dans 
l’eau  respirent  l’air  qu’ils  y trouvent  (1);  au  contraire, 
sitôt  que  la  respiration  cesse,  la  vie  cesse  également. 
Déjà , dans  le  principe  de  la  vie,  dans  la  semence  animale , 
il  y a de  l'air,  puisque  cette  semence  est  écumeuse;  c'est 
un  fluide  mêlé  d’air;  et  la  vie,  qui  pénètre  tous  les  corps 
des  animaux,  a sa  source  dans  le  sang,  qui  est  aussi  écu- 
snant,  et  qui  contient  de  l’air  (2).  Le  sommeil  et  la  mort  (3) 
témoignent  en  faveur  de  la  justesse  de  cette  doctrine  ; et 
même  Diogène  est  conduit  par  son  opinion  à la  supposi- 
tion que  le  siège  de  l’âme  est  dans  le  cœur,  puisque  c’est 
dans  le  cœur  que  le  sang  se  forme  par  l’introduction  ra- 
pide de  l’air  (4). 

Mais  ce  n’est  là  qu’un  des  côtés  de  la  démonstration  de 
Diogène;  il  trouva  d’autres  preuves  encore,  puisqu'il 
étendit  l’idée  de  l’air  animé  comme  principe  primitif  d’où 
résultent  toutes  choses.  L’air  est  nécessairement  un  corps 
éternel  et  impérissable  ; et  toute  force  est  en  son  pouvoir. 
Mais  l’air,  considéré  comme  âme,  est  pour  Diogène  un 
être  doué  de  conscience  : « il  sait  beaucoup  de  choses  (5);  » 
et  son  savoir  même,  la  connaissance  rationnelle,  dont  il 
est  doué  comme  âme  générale,  est  pour  Diogène  une 
preuve  que  l’air  est  le  principe  primitif.  « Car,  dit-il,  il 
ne  serait  pas  possible  que  tout  f&t  bien  distribué  sans  rai- 


(i)  Arist.  de  respir.  , 1. 

(l)  S mp/,  phys.  , fol.  33  a,  ÉipiÇr;;  Sttxwxn  ( te.  Sioy.)  Sri  xa\ 

to  atrtppa  rîin  Çwwv  irvtvjuxrwJiç  corc  xoù  votjouî  yivovrai , toü  àiotç 
aùv  tw  a/part  t4  êXov  oùpa  xara)jxpSàvovrof  iià  tùv  wXiSùv.  Arist. 
de  hist.  anim.,  III,  a;  Clem.  Alex.  pted. , I,  g,  p.  io5. 

(3)  Plut,  de  pi.  ph.,  Y,  q3. 

(4)  Ibid. , IV,  5. 

(5)  Simpl.  phys. , fol.  33  a.  Koù  àiiim  xa'i  àOmarov  aùpa"  — 
à»à  roüro  pi*  SfMv  ioxti  lîyai , Sri  xai  piytx  xa\  îojjvpô*  xoù  àtSiii  Tt 
xa'iàSâvot  rovxatJtjXXà  iwiç  i art. 
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son , que  tout  eût  sa  mesure,  l'hiver  et  l'été , la  nuit  et  la- 
jour,  U pluie,  le  vent  et  le  beau  temps.  Si  l’on  se  donne  la 
peine  de  réfléchir  sur  tout  le  reste  , on  le  trouvera  aussi 
bien  ordonné  que  possible  (1).  » De  l'ordre  qui  existe 
dans  le  monde,  il  conclut  donc  que  ce  monde  lire  son  ori- 
gine d'un  être  intelligent,  d’une  âme  qui  anime  tout  et 
qui  connaît  tout,  parce  qu’elle  e>t  la  première  chose  (2) 
qui  a tout  formé  , parce  que  tordre  ne  peut  venir  que  de 
l'intelligence.  • Mais,  dit-il,  ce  qui  a connaissance  est  ce 
que  les  hommes  appellent  air,  ce  qui  régit  et  gouverne 
tout;  car  l’air  donne  naissance  à tout,  pénètre  tout,  dis- 
pose tout,  est  dans  tout,  et  il  n’y  a rien  qui  ne  participe  de 
sa  nature  (3).  » 

Si  nous  considérons  cette  doctrine  par  rapport  à celle 
d’Anaximène,  nous  devrons  y reconnaître  un  progrès 
dans  le  développement  philosophique.  Quoique  le  prin- 
cipe primitif  parût  être  à Anaximène  un  être  animé , ce 
philosophe  ne  semble  cependant  pas  avoir  considéré  l’in- 
telligence comme  un  de  ses  attributs  essentiels;  mais  la 
vie  de  l'àme  primitive  put  le  frapper  davantage  sous  la 
forme  d'un  développement  physique.  Ce  qui  frappa  le 
plus  Diogène,  ce  fut  au  contraire  l’idée  d’un  développe- 
ment intellectuel  : tout  pour  lui  est  disposé  d'une  manière 
admirable  , suivant  un  but  rationnel;  le  principe  primitif, 
étant  l'auteur  de  tout  ordre , est  donc  la  source  de  toute 
connaissance  rationnelle.  Mais  il  est  étonnant  que  cette 


(l)  Simpl.  phys. , fol.  3a  b.  Où  yàp  â»  yriO-iv  aura  Stîâ~6ai  oiôv 
vl  î»  &*u  voxwia; , W1TI  irâvTM»  fùrpa  tysri  guuûvôf  Tt  xai  Scpovî  xai 
vvxf&f  xai  ipifaç  xai  ùtriv  xai  àvcpwv  xai  lùàiv  , xai  và  âi.Xa  u Tt; 
j3oùX(rat  txvotiaôai , rèf>iffxo«  à»  oûro»  Staxtlficja , ü;  Ôvuîtcv  xâXXierra. 

(a)  Arisl.  de  anima , I , a.  Aïoyéoj;  i Snntp  xai  îripoî  rot;  ispa 
tovtov  oir.Gtiç  ircr/ru»  XurrofutfcaTaTov  tTvai  xai  àpyr,*,  xai  iià  Tcîro 
yiyvàntrt  ai  xai  xwî»  T*»  , ri  pi»  irpirô»  tari  xai  ex  tsvtou  rà 

Xoo ti  , yiywaxin , y Si  XorrapiptavaT»»  imjTixà»  in». 

(3)  Simpl.  phys. , fol.  33  a. 
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doctrine  ne  l’ait  pas  conduit  à la  distinction  de  l'esprit  et 
de  la  matière,  et  qu’il  ait  conçu  le  principe  de- toutes 
choses,  même  des  phénomènes  intellectuels,  comme  ma- 
tériel. Ce  défaut  de  distinction  entre  la  matière  et  l’esprit 
semble  résulter  de  ce  que , tout  en  distinguant  deux  opé- 
rations du  principe  primitif,  la  connaissance  et  la  dispo- 
sition d'après  un  but  connu , il  ne  se  figurait  cependant 
l’ordre  que  comme  un  mouvement,  et  par  conséquent 
comme  dépendant  de  conditions  physiques  tenant  à l'es- 
pace (t). 

Une  conséquence  de  sa  supposition  que  l’air  est  l'étre 
primitif,  c’est  qu’il  est  susceptible  de  formes  infiniment 
variées  et  de  tous  les  modes  d'existence  ; c'est  l’ètre  im- 
mortel qui  sc  retrouve  en  toutes  choses  et  qui  se  trans- 
forme en  tous  les  phénomènes  du  monde , en  sorte  qu’il 
est  susceptible  de  plusieurs  états , est  capable  de  plusieurs 
actions , peut  revêtir  plusieurs  sortes  de  mouvemens  et 
de  qualités  (J).  Mais  cette  conséquence,  qu’implique  l’idée 
d’ètre  primitif,  fournissait  à son  tour  des  preuves  que 
l’air  ou  i'àrae  devait  être  considérée  comme  principe  pri- 
mitif. Car  l’air,  suivant  lui,  est  susceptible  d’un  grand 
" nombre  de  changemena  ( iwlûrfMir»;  ) , ainsi  que  la  raison; 
dans  l’air  on  remarque  de  nombreuses  différences , tant 
par  rapport  aux  phénomènes  internes  de  la  raison , que 
par  rapport  aux  phénomènes  externes  des  choses  (3).  Or,  si 
le  changement  en  général  était  conçu  comme  mouvement, 
l’air  étant  ce  qu’il  y a de  plus  changeant , il  devait  être 


(i)  Voy.  Arist.  de  anima,  I,  a. 

(a)  Simpl.  phys. , fol  33  a. 

(3)  Simpl.  , 1.  1.  K ai  SW.ai  iroXXac  trtpotûett;  fvttei  xai  r,t<nr,ç  xaî 
XP  oÆï  ârrttjsoi.  Il  y a dans  r.iovr,  et  xpoir,  opposition  en  lie  les  qua- 
lités intérieures  et  les  qualités  extérieures  de  l’être  primitif.  On 
retrouve  aussi  dans  Anaxagore  {ap.  Simpl.  ,1.1.,  et  fol.  8a) 
ces  deux  mots  employés  dans  un  sens  inusité  d’ailleurs.  Je  n’ai 
pu  leur  donner  qu’un  sens  très  large  dans  la  traduction. 
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aussi  pour  Diogène  ce  qu’il  y a de  plus  mobile,  par  la  rai' 
6on,  suivant  Aristote  (1),  qu'il  considérait  l’air  comme  la 
vapeur  la  plus  légère  et  la  plus  raréfiée.  Mais  si  nous  sup- 
posons , comme  cela  parait  très  naturel , que  Diogène  se 
fit  des  quatre  élémens  les  mêmes  idées  que  nous  avons  déjà 
reconnues  dans  Auaximène  , alors  il  semble  qu’il  y ait  con- 
tradiction entre  ces  idées  et  celle  qui  consiste  à supposer 
d’autre  part  que  le  feu  est  l'élément  le  plus  léger,  le  plus 
raréfié.  Ce  qui  nous  conduit  à conjecturer  que  l’air,  prin- 
cipe primitif  de  Diogène  , n’est  pas  l’air  atmosphérique, 
mais  un  air  plus  rare , un  air  embrasé  par  la  chaleur. 
C’est  ce  qu’on  peut  déjà  conclure  de  ce  que , quand  les 
philosophes  ioniens  donnaient  un  élément  pour  principe 
primitif,  ils  ne  voulaient  pas  simplement  parler  de  cet 
élément,  tel  que  nous  l’apercevons  dans  sa  forme  déter- 
m:  lée  sur  la  terre;  car  l’eau,  principe  de  Thalès,  n'est 
pas  l’eau  pur  élément , mais  une  eau  fécondée  par  la  force 
vitale;  de  même  Anaximènc  entendait  par  air  principe  un 
air  plus  parfait  que  celui  qui  se  manifeste  dans  les  phéno- 
mènes particuliers  de  l'air  : c’était  une  force  animée  et 
animante (2)  ; ce  qui  nous  fait  penser  que  Diogène  pouvait 
bien  distinguer  son  être  primitif  rationnel,  de  l’air  atmo- 
sphérique. Cette  conjecture  est  confirmée  par  plusieurs 
passages  tirés  des  anciens  , et  par  le  système  entier  de  Dio- 
gène. C’est  ainsi  que  quelques  philosophes  (3)  sont  d’avis 
que  Diogène  considérait  son  principe  primitif  comme  une 
espèce  de  milieu  entre  le  feu  et  l’air;  opinion  qui,  si  elle  se 
rapportait  aux  expressions  de  Diogène , ne  pourrait  se  ' 
fonder  que  sur  ce  qu’il  décrivait  son  principe  primitif 
tout  à la  fois  comme  air  et  comme  feu.  Aussi  avons-nous 


(i)  Sinipl. , 1. 1. 

(•i)  Heraclite,  comme  nous  verrons,  distingue  aussi  le  feu 
comme  principe  primitif,  du  feu  qui  apparaît,  comme  flamme. 

(3)  Porphyre  et  Nicolas  de  Damas,  ap.  Sinipl.  pltys.  , fol.  6 
Jt;  3a  b. 
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vu  que  l’idée  de  la  source  première  de  toutes  choses,  pour 
les  philosophes  ioniens , s’accordait  avec  l’idée  de  quelque 
chose  qui  embrasse  et  supporte  tout.  Pour  Diogène,  ce 
qui  entoure  le  monde  , c’ésl  la  chaleur  ( 1 );  et,  tout  en  con- 
cevant l’air-principe  commeame  raisonnable, il  devait  aussi 
le  considérer  comme  chaleur;  car  il  enseignait  que  l’air 
est  l’âme  de  tous  les  êtres  vivans,  que  cet  air  est  plus 
chaud  que  l'air  extérieur,  dans  lequel  nous  vivons,  mais 
cependant  beaucoup  moins  chaud  que  celui  du  soleil  (2). 
Enfin,  si  nous  faisons  attention  que,  pour  Diogène,  le  prin- 
cipe primitif,  régissant  avec  inielligence  tout  le  développe- 
ment du  monde  , est  par  cela-seul  une  intelligence  parfaite, 
et  que  ce  philosophe  voyait  une  moindre  perfection  de 
raison  dans  la  densité  et  l'humidité  de  l'air  (3),  à peine 
douterons-nous  que  son  air-principe  ne  signifiât  le  souffle 
parfait  et  le  plus  chaud  de  la  vie,  qui  pénètre  et  anime 
l'univers. 

C’est  peut-être  à ces  caractères  que  l'on  reconnaît  le 
mieux  la  marche  de  la  pensée  de  ces  philosophes.  Ils  par- 
tirent de  l'opinion  que  le  monde  s’était  formé  de  l’un  des 
quatre  élémens , opinion  fort  naturelle  dans  une  physique 
grossière;  mais,  comme  ils  cherchaient  des  raisons  sui- 
vant lesquelles  un  élément  ou  un  autre  pût  être  considéré 
comme  un  principe  plus  propre  à la  formation  du  monde , 
cet  élément  ne  fut  guère  pour  eux  qu’un  signe  symbolique 
d’un  autre  élément  quelconque  ; et  l’élément  dont  toute 
chose  prend  son  nom  leur  apparut  lui-même  comme  un 
phénomène  de  la  force  qui  forma  le  inonde. 

Or,  de  ce  que  Diogène  considérait  une  âme  vivifiante 
comme  le  principe  de  toutes  les  choses  du  inonde,  il  s’en- 


(i)  Diog.  L.  IX,  57.  Il  doit  aussi  avoir  considéré  l’éther 
comme  environnant  le  monde,  Stob.  ecl.,  I,  p.  u58;  mais  Pdtlier 
pouvait  signifier  pour  lui , comme  pour  Anaxagore,  le  feu. 

(1)  Simpl,  phys. , fol.  33  a. 
t3)  Plut,  rie  plac,  pliil , , V , ao, 

I-  U 
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suivait  aussi  pour  lui  que  tout,  dans  le  monde,  est  animé. 
Tout  ne  lui  parut  donc  qu'une  métamorphose  de  l’air 
anime  et  raisonnable;  « car  il  me  semble,  disait-il,  que 
toutes!  gouverné  par  l’air,  qu’il  domine  tout,  qu'il  s’ajoute 
à tout,  ordonne  tout,  est  dans  tout,  en  sorte  qu’il  n’est 
pas  une  seule  chose  qui  n’en  participe  (I).  » Ce  qui  n’em- 
péclie  pas  que  Diogène  semble  avoir  aperçu  dans  le  monde 
une  certaine  différence  entre  l’air  et  les  phénomènes  qui 
se  développent  en  vertu  de  ce  principe.  Bien  plus , cette 
différence  servait  de  base  à tout  son  système,  puisqu’il 
cherchait , dans  les  choses  mêmes  du  monde  qui  naissent, 
quel  pouvait  en  être  le  principe.  Il  entrevoyait  en  général, 
comme  terme  de  cette  recherche  , la  différence  qui  existe 
entre  l’être  primitif  et  les  choses  ordonnées  du  monde.  Il 
voyait  bien  que  le  principe  primitif  est  impérissable,  tan- 
dis que,  des  êtres  qui  s’en  forment,  l'un  naît  et  l’autro 
meurt  (2).  Cette  opposition  se  montrait  encore  à lui  sous 
une  autre  forme  : l’air  était  pour  lui  toutes  choses , et  par 
conséquent  infini , comme  pour  Anaximène;  taudis  que  le 
monde,  c’est-à-dire  l’ensemble  des  phénomènes  ordonnés, 
des  phénomènes  qui  résultent  de  la  force  intelligente  de 
l'être  primitif,  était  horné(3).  Il  poussait  si  loin  cette 
idée , qu’il  concevait  le  monde  comme  un  être  un , vivant , 
qui  reçoit  sa  force  vitale  du  tout,  en  un  mot,  comme  un 
animal  ; c’est  pourquoi  il  lui  attribue  des  organes  respi- 
ratoires, qu’il  croyait  apercevoir  dans  les  étoiles  (4).  Mais, 


(l)  Sun p l . phyS.  , fol.  33  a.  Kai  pot  So xu  ri  TT,v  votjtiv  tyyt  tt-jou 
o àr,p  xa/.oùficvoç  ùtrô  t«v  àvOpaurtov  , xai  il  jri  toutou  itâvTOt  xuptpvâoOai 
xai  irâvrwv  xpaTCÎv  ’ àjt’o  yàp  pot  toutou  Ô^xiT  /0»î  tTvai  xai  iiz't  irâv 
àtf'tyfixt  MÛ  irâvTa  oiaTiOivat  xai  iv  wavri  cvcivai  > x<xi  tore  pj)&  f»  , o 
ti  pr)  ptrt/tt  toutou. 

(a)  Simpl ■ , 1.  1. 

(3)  Plut,  de  plrtc.  phil.  , 1.  Aïoy.  to  pti  itstv  airnpo»  , to*  Si  xôa- 
pot  weiripâvQai.  Stob.  ecl.  , I,  p.  3o4. 

(4)  Plut.  | ib. , II , i3. 
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comme  l'opération  de  la  vie  du  monde  est  entretenue  par  le 
dehors,  Diogène  semble  avoir  admis  que  plusieurs  mon- 
des sont  nés  les  uns  des  autres  et  se  sont  succédé  dans  le 
temps  et  l’espace  (1).  11  s'éleva  donc  par  la  spéculation  sur 
la  sphère  limitée  du  monde  sensible  à des  idées  que  n’avait 
point  eues  Anaximène  : mais , comme  il  cherchait  encore 
à déterminer  quelque  chose  en  dehors  de  l’expérience,  il 
ne  put  rencontrer  que  les  rêves  de  son  imagination. 

Diogène  semble,  comme  Anaximène,  avoir  dérivé  les 
différentes  métamorphoses  de  l'air,  qui  constituent  ce 
monde,  du  mouvement  dont  l'air  serait  naturellement 
doué , et  qui  en  ferait  le  principe  de  vie.  Il  rapporta  aussi 
les  différences  des  qualités  sensibles  des  choses  à la  dilata- 
tion et  à la  condensation  (2),  et  considéra  les  quatre  élé- 
roens  comme  les  différences  les  plus  tranchées,  et  dont 
toutes  les  autres  ne  sont,  pour  ainsi  dire,  que  des  nuan- 
ces (3).  Il  n’étendit  le  point  de  vue  d’Anaximène  qu'en 
faisant  plus  d’attention  aux  différences  individuelles,  et  en 
cherchant  un  moyen  pour  les  faire  naître  de  l’air.  Aussi 
enseignait-il  : « que  rien  n’est  air  de  la  même  manière, 
mais  qu’il  y a un  grand  nombre  d’espèces  d'airs  et  de  rai- 
sons ; car  l’air  est  variable,  tantôt  plus  chaud,  tantôt  plus 
froid;  tantôt  plus  sec,  tantôt  plus  humide;  tantôt  plus 
calme,  tantôt  plus  agité;  qu'il  est  doué  d’une  foule  d’au- 
tres changemcns  sans  nombre,  tant  sous  le  rapport  des 
dispositions  intérieures  de  l'esprit,  que  des  qualités  exté- 


(i)  Sirnpl.  phys. , fol.  uÔ7  b.  La  détermination  de  la  grande 
année  d’après  Diogène  ( Plut,  de  plue.  phil. , II , 3u)  n’appar- 
tient pas  à l'apolloniatc,  mais  à D.ogène  le  stoïcien.  ( Stob . ecl , 

i,p.  264.) 

(a)  Sirnpl.  p lys.,  fol.  6 b ; Plut.  ap.  Eus.  pr.  ev.,  I,  8;  Diog. 

L.  1.  1. 

(3)  Aristote  (Met.  , 1 , 3)  dit  que  Diogcne  avait,  ainsi  qu’A- 
narumène , envisagé  l’air  comme  principe  primitif  et  généra- 
teur , particulièrement  des  corps  simplesi 
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rieures  de  la  matière;  — et  que  l’âme  de  tous  les  animaux 
est  à la  vérité  une  seule  et  même  chose,  l'air;  mais  un  air 
plus  chaud  que  l’air  ambiant  dans  lequel  nous  vivons  : — 
que  cette  chaleur  est  différente  pour  tous  les  animaux  , 
qu’elle  diffère  même  d'homme  à homme;  et  que  bien 
que  celte  différence  ne  soit  pas  très  grande,  elle  l’est 
néanmoins  assez  pour  que  la  chaleur  ne  se  trouve  pas  ab- 
solument égale  dans  un  homme  et  dans  un  autre.  — La 
variété  et  le  nombre  des  animaux  sont  donc  proportionnés 
à la  diversité  de  l’air.  II  existe  entre  eux  une  foule  de  diffé- 
rences quant  à la  forme,  quant  aux  mœurs  et  quanta  la 
raison  (1).  » Cette  attention  aux  différences  individuelles, 
qui  porterait  presque  à croire  que  Diogène  avait  pressenti 
le  principe  de  la  différence  caractéristique  constante  dans 
la  nature  , semble  être  résultée  de  ce  qu’il  dut  particuliè- 
rement diriger  son  esprit  sur  les  êtres  vivans,  dans  lesquels 
le  principe  rationnel  de  la  vie  est  plus  frappant  ; car  on 
aperçoit  dans  ces  êtres  une  différence  très  sensible,  non 
seulement  entre  les  espèces,  mais  encore  entre  les  qualités 
individuelles.  Or,  de  ce  qu’il  attribue  ces  différences  par- 
ticulièrement aux  diflérens  degrés  de  chaleur,  c’est  une 
preuve  de  l’importance  qu'il  attachait  à ce  phénomène , 
mais  ce  n’est  pas  une  raison  suffisante  pour  que  nous  puis- 
sions admettre  qu’il  ait  voulu  réduire  toutes  les  dissem- 
* 

(l)  Sim  pi.  pliys. , fol.  33  a.  Merton  Si  ciiSi  î»  bpotw;  ri  Srtpo» 

t£>  trt’pw,  ôXXà  uo/Aoi  TpiJiroc  xai  aùroü  toù  àipo;  xai  TY,ç  vorjoio;  ùcn  ‘ 
ïori  yàp  «oXtiTpoiro;  xai  SqpÔTtpo;  xai  tj/vi^fortp»;  xai  ÇxpÔTtpo;  xai 
viyoôrtpoç  xac  «Tacijiwnpo;  xai  oÇuTipr,v  xnriiacv  tywv  xai  âX).ai  itoXXal 
tTtpoiwott;  îvciffi  xai  r.ënr,ç  xai  jiporï;  âirttpoi . — xai  irâvTwv  rùv  Çvwv 
oi  r,  tj/uyn  t'o  aii-ro  tariv  , àr,p  -ippirtpc;  toü  fÇw , iv  w toptv , toù  fit»— 
Toi  -rropà  rû  r,Xiw  iroXX’ov  tfiujjpbripo;  , optotov  Ot  toùto  rb  3ippibv  oùSnbç 
Tw»  V'  WV  iartv , tmi  oùol  twv  àvGpuirw»  àXXr.Xoi;  , àXXà  Siayipti , paya 
/ùv  oi» , âXX  wOTt  itapawXrioia  nvai , oi»  ficvTot  ortpixi»;  ye  ôpotôy  yt 
ïv  ' ■ — arc  VJ!  itoXorpbiru  Lotion;  -rn;  ittooiwoio;  jroXtiTpowa  xai  ri 
Çua  xai  woXXâ , xai  ovr«  lôia»  àXXr.Xoi;  ioixeTa,  «Cti  tftaiTa»  , oÜTI 
*mi9i»  wtrb  tov  nXriQov;  tw»  inMiwmwv, 
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blances  à des  différences  de  degrés  de  température  , 
d’autant  plus  qu’il  reconnaissait  dans  l’air  d’autres  chau- 
gemens  que  ceux  opérés  par  la  chaleur 

Nous  ne  trouvons  que  peu  de  renseignemens , et  des 
renseignemens  itisignifians , sur  la  manière  dont  Diogène 
concevait  l'origine  du  monde  et  l’unité  de  son  ensem- 
ble (l).  La  terre  s’est  formée  de  l’atmosphère  ou  de  la 
circonférence  chaude  du  monde,  et  s’est  condensée  par 
le  froid;  or,  comme  toute  condensation  fait  précipiter 
les  corps  condensés  en  refoulant  les  corps  ambians  plus 
légers,  la  terre,  une  fois  refroidie  et  condensée,  dut  occu- 
per le  centre  du  monde.  Au  contraire,  ce  qui  était  plus 
léger  dut  s’élever  : aussi  le  soleil  s’est-il  formé  dans  la  ré- 
gion supérieure  (2).  Idées  grossières  , bien  dignes  du  début 
de  la  connaissance  du  monde  , et  qui  décèleraient  presque 
de  la  négligence  dans  l’étude  de  cette  partie  de  la  nature. 
Au  contraire , Diogène  , comme  on  l’a  déjà  remarqué , 
dut  porter  de  préférence  son  attention  sur  la  nature  vi- 
vante ; aussi  trouvons-nous  à ce  sujet  plusieurs  points  de 
sa  doctrine  assez  remarquables. 

Diogène  ayant  posé  un  être  vivant  et  raisonnable  pour 
principe  de  toutes  choses , tout  dans  le  monde  devait  aussi 
lui  paraître  vivant  et  raisonnable  ; et  les  phénomènes  qui 
ne  laissent  apercevoir  aucun  signe  de  vie  et  de  raison  de- 
vaient être  considérés  par  lui  comme  dissimulant  et  ca- 
chant par  une  cause  quelconque  la  force  vivante  et  rai- 
sonnable. C’est  ainsi  qu'il  suppose,  que  non  seulement 
l'homme,  mais  encore  les  autres  animaux  , participent  à 
l'air  et  à la  force  pensante;  mais  que,  comme  il  y a dans 
la  composition  de  ces  derniers  prédominance  d'un  air 
épais  et  humide,  ils  ne  pensent  point,  ne  s'instruisent 
point , mais  ressemblent  à des  insensés  (3).  Il  semble 
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(1)  Si/npl.  phys.  , fol.  a5y  b. 

(a)  Diog.  L.  IX  , 57  ; Plut.  ap.  Euseb. , 1. 1. 
(3)  Plut,  de  plac.  phil. , V , ao. 
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donc  avoir  pense  que  la  densité  de  l’air  devait  être  un 
obstacle  à la  vivacité  de  la  pensée,  comme  elle  en  est  un 
à la  mobilité  de  l’air  lui-même.  Suivant  ces  idées,  les 
choses  individuelles  lui  apparaissaient  dans  le  monde 
comme  des  unités  détachées,  qui  avaient  leur  air  propre, 
c’est-à-dire  leur  vie  et  leur  pensée  propres.  De  là,  pour 
lui , l’opposition  entre  l’air  extérieur  et  l’air  intérieur; 
opposition  qu’on  rencontre  dans  plusieurs  de  ses  explica- 
tions physiques  (1),  et  qui  semble  lui  avoir  servi  à décider 
qu’une  chose  particulière  ne  liait  que  par  l’équilibre  de 
l’extérieur  et  de  l'intérieur;  car,  si  trop  d'air  extérieur  est 
inspiré , le  cas  est  tout  aussi  mortel  que  s’il  n’y  en  avait 
pas  assez  (2).  C’est  surtout  dans  son  explication  de  la  con- 
naissance sensible  que  cette  opposition  est  visible.  Pour 
expliquer  la  pensée  en  nous,  il  suppose  que  l'air  se  répand 
avec  le  sang  par  tout  le  corps  , ce  qui  fait  que  le  cœur  est  le 
point  central  de  la  vie  et  de  la  pensée  (3).  Mais  la  pensée 
n’est  pour  lui  que  la  perception  des  choses  par  les  sens (4), 
perception  qui  s’opère  à la  suite  du  mouvement  que  les 
choses  extérieures  excitent  dans  nos  organes,  et  parce 
que  les  organes  à leur  tour  mettent  en  mouvement  l’air 
qui  est  en  nous:  c'est  ainsi  que  l’air  extérieur,  excitant 


(i)  Au  nombre  desquelles  je  compte  aussi  celles  qui  ont  pour 
objet  la  chaleur  interne.  Y.  g.  Plut,  de  plac.  phil.  , V,  i5; 
Clem.  Alex,  pœdag. , I,  G,  p.  io5. 

(a)  Arist.  de  resp.  , 3. 

(3)  Simpl.  phys. , fol.  33  a.  ÉyiÇfit  Stùcmern , Sri  — vevetif 
ytvovreu  toü  çupeç  «ùv  rï*  atjaatt  to  o).ov  eûpa  xaraXap(3âymrro{  Otu 
tuv  y) t3cjv . Plut,  de  plac.  phys.,  IV,  5-  àtoyi-rnç  (rt\  vè  t?ç 

r,y«{io*txov  ) Iv  rri  àprnpiaxS  xotXiqt  vît  xapSiaf , rirtf  tort 

xat  ttv vjfitxTtxri. 

(4)  Simpl.  ,1.1.  O/mç  SI  itovtœ  Tu  avril  xai  îü  xat  xat  àxoûn 
xat  riiv  âXbrv  vinaix  f^ct  viti  rev  avrsv  nmra,  Pâr  conséquent 
voir  | etc. , est  penser, 
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l’air  qui  est  clans  le  cerveau  , donne  naissance  à l'ouïe  (1 
Ces  explications  sont  grossières,  mais  elles  sont  assez  d’ac- 
cord avec  les  principes  qu'admettait  Diogène;  elles  prou- 
vent la  faible  tentative  de  démontrer  par  ces  principes 
physiques  la  réalité  de  notre  connaissance  touchant  le 
monde  extérieur,  tentative  qui  devait  naturellement  être 
faite  par  celui  qui  croyait  avoir  trouvé  dans  un  seul  être 
le  principe  de  toute  naissance  et  de  toute  connaissance. 

Nous  voici  arrivé  à celte  époque  du  développement 
scientifique  parmi  les  Grecs,  où  la  recherche  de  nos  idées? 
recherche  qui  ne  put  être  faite  avec  succès  qu’en  l’éten- 
dant à une  sphère  plus  générale,  a dû  pénétrer  dans  la 
philosophie  et  l’animer.  Cependant  un  grand  nombre  d’au- 
tres recherches,  indépendamment  de  la  direction  philoso- 
phique suivie  jusqu’ici , et  qui  avaient  le  même  but , doi- 
vent être  exposées,  avant  de  pouvoir  déterminer  leur 
résultat  commun. 

Diogène  apparaît  comme  le  dernier  philosophe  qui  ait 
suivi  la  direction  dont  pous  nous  sommes  occupé  jusqu’à 
présent;  et  sa  doctrine  en  présente  le  développement  le 
plus  complet.  Le  caractère  de  cette  doctrine  est  d’avoir 
cherché  à concevoir  la  nature  cbmme  un  tout  vivant,  et 
à la  connaître  comme  telle  dans  chaque  individu  , qui  lui 
semble  être  comme  une  expression  isolée  de  la  vie  géné- 
rale de  la  nature  , et  qui  a une  existence  à lui  propre , mais 
pour  le  temps  seulement  où  il  pourra  se  détendre  de  l'in- 
fluence de  la  vie  extérieure  ; après  quoi,  il  rentre  de  nou- 
veau dans  la  vie  générale,  qui  embrasse  et  pénètre  tout. 
De  cette  manière,  l’individu  devient  l’image  du  tout, 
puisque  ce  tout  doit  être  représenté  comme  Un  tout  phy- 
sique. Mais,  d’un  autre  côté  , comme  l’opposition  entre  le 
tout,  principe  de  la  vie  , et  l'individualité  qui  en  émane, 
se  laisse  apercevoir  dans  les  individus , l’image  est  alors 

(i)  Plut,  de  plac.  phi/.,  iV,  16,  iK,  L’idée  qu’il  *e  fait  dq 

•otumeil  revient  aussi  à cette  théorie,  fii'i- , V , 
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imparfaite  et  l’idée  obscure.  L’insuffisance  des  recherches 
physiques  fut  un  obstacle  à la  clarté;  mais  ce  qui  prouve 
néanmoins  l'effort  fait  pour  atteindre  celte  clarté,  c'est 
l’extension  successive  de  l’idée  physique , extension  qui 
occasions  en  même  temps  une  confusion  days  le  domaine 
de  cette  idée,  et  devint  à son  tour  un  obstacle  au  progrès 
de  ce  nouvel  effort.  Ainsi  nous  voyons  que  le  principe  de 
Thaïes  est  purement  physique,  est  une  simple  force  vitale  ; 
dans  Anaximcne  on  trouve  déjà  la  comparaison  de  ce  prin- 
cipe avec  lame  de  l’homme;  enfin  Diogène  confond,  iden- 
tifie la  force  physique  de  l’air,  qui  est  le  principe  du  mou- 
vement, avec  la  raison,  principe  des  fins  et  de  la  connais- 
sance. Ainsi  la  physique  devient  de  moins  en  moins  maté- 
rielle, à mesure  que  l’horizon  de  la  spéculation  s’agrandit. 

Diogène  semble  donc  avoir  donné  la  solution  à la  ques- 
tion posée  par  les  premiers  philosophes  ioniens , puisqu’il 
a porté  à sa  perfection  le  développement  de  leurs  prin- 
cipes et  de  leurs  pensées.  C’est  ce  qu’on  peut  encore  dé- 
montrer d’une  autre  manière.  11  est  remarquable,  en 
effet , que,  dans  toute  cette  doctrine,  l’opposition  entre  le 
tout  cl  l'individu  n’est  prise  que  du  point  de  vue  de  la 
vie  individuelle,  et  que  le  tout  n’est  conçu  que  comme  le 
principe  de  l’individuel , en  sorte  qu'on  ne  s'y  fait  point  la 
question  : pourquoi  le  tout  est  ou  devieut  le  principe  de 
la  vie  individuelle.  Eu  un  mol,  l’absolu,  le  parfait,  n’est 
pas  pris  dans  cette  doctrine  pour  l'absolu  en  soi  , mais 
seulement  dans  son  rapport  à la  vie  particulière  et  indivi- 
duelle dans  ce  monde.  II  semble  être  comme  la  force  en 
vertu  de  laquelle  les  phénomènes  se  manifestent  dans  le 
monde.  Dans  ce  développement  philosophique,  le  plus 
haut  point  qui  pàt  être  atteint,  c’était  de  présenter  ce  qui 
nous  parait  le  plus  parfait  dans  ce  monde  de  réalités  indi- 
viduelles, la  raison,  comme  l’image  de  la  force  infinie. 
Diogène  atteignit  ce  point  de  perfection  , et  chercha  à s’ex- 
pliquer la  vie  rationnelle  du  tout , qui  se  manifeste  et  dans 
la  connaissance  humaine , et  dans  l’ordre  admirable  des 
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phénomènes  de  la  nature.  De  cet  état  de  choses  dut  ré- 
sulter, comme  progrès  naturel  de  la  pensée,  une  recherche 
de  la  connaissance  et  des  idées  qui  règlent  l'action  ra- 
tionnelle ; tnais  cette  nouvelle  recherche  ne  pouvait  plus 
être  tentée  en  partant  du  seul  point  de  vue  physique. 

L'opposition  entre  le  matérialisme  et  le  spiritualisme, 
entre  le  inonde  et  Dieu,  reste  donc  sans  développement 
dans  celte  théorie  dynamique  sur  la  nature.  Aucun  des 
deux  termes  de  cette  proposition  n’est  nié  sans  doute,  mais 
aussi  aucun  des  deux  n'est  saisi  ni  développé  dans  son  rap- 
port propre  avec  l’autre.  La  déduction  de  l’idée  générale, 
qui  sert  de  rondement  a la  théorie  dynamique,  ne  pouvait 
naturellement  qu'être  très  défectueuse  , à défaut  de  con- 
naissances intuitives,  nécessaires  à toute  spéculation; 
cependant  nous  ne  pouvons  pas  disconvenir  que  celte 
spéculation  ne  fût  animée  d’un  désir  actif  et  vraiment 
philosophique  de  la  connaissance  du  principe  de  toutes 
choses  et  de  tous  les  phénomènes. 


CHAPITRE  Vi. 

Héraclite  il' Ephèse. 

Héraclite , qui  se  distingue  à plusieurs  égards  des  philo- 
sophes précédens,  appartient  cependant  aux  dynamistes 
ioniens. 

Héraclite  d’Ephèse,  qu’on  surnomma  plus  tard  l’obscur, 
florissait  vers  la  69'  olympiade  (1).  11  était  issu  d’une  fa- 
mille noble;  c’est  du  moins  ce  que  prêtent  à croire  ses 
idées  aristocratiques,  son  mépris  pour  le  peuple  (2),  et  la 
considération  dont  on  l’honora  dans  les  affaires  publiques.  1 1 
était  sombre  et  d’un  tempérament  porté  à la  mélancolie  (3), 


(i)  Diog.  L.  IX,  i. 

(•i)  ’Oj^.oXoïiopoî.  Timon , Syllogr.  ap.  Diog.  L.  IX , 6, 
(3)  Théophraste , ap.  Diog.  L.  1.  1. 


Digitized  by  Google 


202 


LIVRE  III.  CHAPITRE  VI. 


ce  qui  semble  expliquer  le  blâme  amer  qu’il  jetait 
sur  les  hommes  les  plus  distingués  de  sa  nation,  et  sur 
les  actibils  des  hommes  en  général  (1).  Suivant  quel- 
ques uns,  Heraclite  aurait  eu  pour  maître  Hippasus  de 
Métaponte,  qu’on  appelle  ailleurs  uri  pythagoricien  (2); 
suivant  d’autres,  ce  serait  Xénophane,  le  fondateur  de 
l’école  d’Élée  (3).  Mais  ces  deux  opinions  ne  méritent  au- 
cune créance  : il  connaissait  beaucoup  , il  est  vrai , les  doc- 
trines des  philosophes  et  des  poètes  précédens  (4  ) ; mais  il 
les  méprisait  tous,  comme  gens  qui  ambitionnaient  plus 
la  polymathie  que  la  sagesse  (5).  11  s’attacha  avec  une  eon- 
viètion  si  ferme  à sa  propre  opinion,  qu’il  est  mis  par 
Atislotë  (6)  au  nombre  de  ceux  qui  furent  convaincus  que 
leur  opinion  est  la  VéH  table  science.  Il  déposa  sa  doctrine 
dans  un  litre  qui,  sous  difTérctis  noms , jouissait  d'une 
grande  célébrité  chez  les  anciens , et  qui  fut  commenté 
sduvCnt.  Un  assez  grand  nombre  de  fragmens , mais  tous 
fort  cOurts,  sont  parvenus  jusqu’à  nous  (7).  Ils  nous  con- 
firment ce  que  disent  les  anciens  de  l’obSctirilé  de  ce  livre; 
car  ils  consistent  la  plupart  en  sentences  courtes,  substan- 
tielles et  énigmaliquçs,  où  le  caractère  antique  de  l’an- 
cienne prose  est  très  reconnaissable.  C’est  une  opinion 
tout-à-fait  dépourvue  de  fondement  que  celle  des  auteurs 


(i)  Diogène  L.  IX,  a. 

(a)  Suid. , s v.  HfôxX. , avait  vraisemblablement  sous  les  yeux 
ce  que  dit  Aristote  , Met.  ,1,3. 

(3)  Diog.  L.  IX , 5. 

(4)  Il  parle  de  Thalès , de  Pylbagofe , de  Xénophanes , de 
Piiiacus,  de  Bion,  d’Homère,  d'Hésiode  , d’Archiloche , d’Hé- 
catée. 

(5)  Diog,  L.  Y III,  fit  IX,  i;  Slot),  scrm.,  III, 8i  , ed. 

Çaisfo'rd. 

(fi)  Eih.  ad.  Nie. , VII , 5;  eth.  mag. , II , 6. 

(7)  CeS  fragmens  ont  été  presque  entièrement  recueillis,  tra- 
duits et  expliqués  par  Schlcierroachcr , dans  lè  Musée  de  la 
science  dp  l’antiquité  de  Wolf  et  de  JJuttmanu , t,  I,  3*  partie, 
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subséquens,  qui  ont  dit  qu’Héraclite  avait  écrit  obscuré- 
ment dans  le  dessein  de  rendre  son  livre  inaccessible  au 
vulgaire.  L’opinion  que  l’obscurité  du  genre  d’Héraclite 
tient  au  défaut  de  liaison  et  de  suite  entre  les  membres  de 
son  discours,  nous  semble  aussi  incomplète  (1);  car  ce 
n’est  là  qu'un  des  caractères  de  la  prose  primitive,  et  qui 
pouvait  rendre  difficile  l'intelligence  de  quelques  passages 
seulement.  Nous  devrions  plutôt , d’après  le  témoignage 
des  anciens(2),  attribuer  l'obscurité  des  écrits  d’Héracliie, 
en  partie  , aux  règles  générales  auxquelles  ta  prose  la  plus 
ancienne  était  soumise,  en  partie, à leur  caractère  propre. 
La  première  prose  philosophique  dut  être  d’une  construc- 
tion grossière,  lâche  et  décousue  ; et,  comme  elle  se  for- 
ma de  la  poésie,  et  qu’elle  manquait  de  souplesse  dialec- 
tique, elle  dut  aussi  rechercher  les  expressions  figurées  et 
mythiques.  D’un  autre  côté,  le  caractère  d’Héraclite  le 
portait  aux  spéculations  les  plus  élevées,  dans  lesquelles 
il  Tut  toujours  difficile  de  trouver  l’expression  convenable. 
Outre  cela,  il  y avait  en  lui  un  certain  mépris  pour  la 
multitude  et  même  pour  les  hommes,  mépris  qui  l’empê- 
cha de  s’en  occuper,  ou  de  se  donner  la  peine  d’exposer  sa 
pensée  de  manière  qu'elle  en  fut  facilement  comprise.  De 
là  put  résulter  une  exposition  courte  , peu  liée,  indiquant 
plutôt  la  pensée  qu’elle  ne  l'exprimait,  et  se  présentant 
sous  des  formes  mythiques  et  à moitié  oraculaires  (3).  Il 
pouvait  se  comparer  aux  sibylles,  qui , comme  il  le  dit 
lui-même , parlaient  par  inspiration , sans  jamais  sourire , 

(i)  Cette  opinion  se  fonde  sur  Ârist.  rhet. , III , 5;  Demetr. 
de  elocut. , iqi  , p.  -j8 , ed.  Sclmeid. 

(a)  Outre  le»  source»  déjà  citées,  comp.  particulièrement 
Diog.  L.  II , ai  $ IX  , 7 j Theophr.  ap.  Diog. , IX  , 6,  ' 

(3)  Théophraste  ( dans  Diog.  L.  I.  1.  ) dit  qu’il  p’écrivit 
certaines  choses  qu'à  moitié,  et  qu’il  en  écrivit  d’autrçs  dans 
d'autres  endroits  de  son  livre  d’une  manière  différente  j ce  qui 
icinble  indiquer  dans  le  premier  cas  un  style  dfjcpujiu,  pt  dâut 
)o  second  un  style  figuré , varié, 
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sans  ornement,  sans  chaleur,  et  dont  la  voix  retentissait, 
pendant  des  siècles,  des  vérités  divines  (1  ).  Toutes  les  qua- 
lues  de  style  dont  nous  venons  de  parler  se  reconnais- 
sent assez  clairement  dans  les  fragmens  de  son  ouvrage. 

Les  différentes  opinions  des  commentateurs  sur  le  ca- 
ractère de  son  ouvrage  conduisent  à penser  que  toute  la 
composition  en  était  énigmatique,  vraisemblablement  à 
cause  de  la  confusion  de  parties  essentiellement  diffé- 
rentes. Les  uns  ont  donc  pensé  que  cet  écrit  roulait  pro- 
prement sur  la  république  (2)  ; d’autres  écrivains  croient 
qu'une  partie  de  l'ouvrage  au  moins  concernait  la  poli- 
tique (3),  tandis  que  d’autres  le  considèrent  comme  ayant 
eu  la  morale  pour  objet  (4).:  on  a du  moins  élevé  la  ques- 
tion de  savoir  si  Héraclite  ne  devait  pas  être  compté  parmi 
les  philosophes  moralistes  (5).  Si  cependant  la  plupart 
des  opinions  d’Héraclite,  qui  nous  ont  été  transmises, 
ont  presque  toutes  la  physique  pour  objet,  et  si  Héraclite 
lui-mémeest  ordinairement  appelé  le  physicien  , c'est  que 
les  écrits  d’Héraclite  roulent  tout  à la  fois  sur  la  physique, 
sur  la  politique  et  sur  la  morale  , et  même  sur  la  mytho- 
logie, car  il  traita  aussi  de  la  théologie  (6);  et  que  ces 
différentes  choses  furent  tellement  confondues  entre  elles, 
que  chacune  des  parties  du  tout , qui  devait  embrasser  la 
science  entière  et  tous  les  mobiles  des  actions  humaines, 
ne  fut  sans  doute  caractérisée  que  d’après  une  partie  prin- 
cipale , tanlùt  l’une,  tantôt  l'autre. 

Héraclite  a cela  de  commun  avec  les  philosophes  io- 
niens dont  nous  avons  déjà  parlé,  qu’il  cherche  le  principe 
physique  de  tous  les  phénomènes,  un  principe  qui  pé- 


(i)  Plut,  de  pyth.  orac. , 6;  cf.  ibid. , ai. 
(i)  Diog.  L.  IX,  1 5. 

(3)  Ibid.  , 5. 

(4)  Ibid.  , i3. 

(5)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  7. 

(G)  Diog.  L.  IX , 5. 
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nètre  tous  les  phénomènes  du  monde,  comme  leur  unité 
éternellement  vivante.  Il  fit  consister  la  fin  de  la  sagesse  à 
connaître  ce  principe,  résultat  aussi  difficile  qu’indispen» 
sable.  C’est  pour  cela  qu'il  disait  : « 11  n'y  a qu'une  seule 
chose , objet  de  la  sagesse , qui  veut  et  cependant  ne  veut 
point  être  nommée,  c’est  le  nom  de  Jupiter  (l);  » et: 
« la  sagesse  n’est  autre  chose  que  l’interprétation  de  la 
manière  dont  l’univers  est  gouverné  (2) , » ou  bien  : « il 
n’y  a qu’une  seule  sagesse,  c’est  de  comprendre  la  pensée 
qui  seule  gouvernera  toutes  choses  en  général  et  en  par- 
ticulier (3).  «>  Or,  comme  Héraclite  nommait  feu  ce  pre- 
mier principe  de  toutes  choses  (4) , il  n’y  a pas  non  plus 
jusque-là  une  grande  différent  e entre  cette  doctrine  et 
les  précédentes,  puisque  la  différence  consiste  plutôt  dans 
les  expressions  que  dans  le  fond  de  la  doctrine.  En  consi- 
dérant le  fond  de  la  doctrine  même,  on  trouve  que  les 
philosophes  précédens  n’avaient  connu  qu’une  force  vi- 
vante, qui  produit  tous  les  phénomènes  du  monde , et  qui 
est  dans  tout,  ce  qu’on  retrouve  encore  dans  Héraclite, 
puisqu'il  enseigne  que  « l’universalité  des  choses  n’est  ni 
l’œuvre  d’un  Dieu,  ni  celle  d'un  homme;  mais  qu’elle  a été, 
qu’elle  est,  et  qu'elle  sera  éternellement  le  feu  vivant, 
s’embrasant  et  s’éteignant  avec  mesure  (5);  » et  « que  tout 
se  convertit  en  feu  , et  que  le  feu  se  transforme  en  tout , 
comme  l’or  se  change  contre  lefi  marchandises,  et  les 


(i)  Clcm.  Alex.  Sir. , V , p.  6o3.  Ev,  xb  coybv,  psv»®»  XtytoOat 

oint  WAtc  *ai  tôAti  , Z*)»’»;  o.o/ja. 

(a)  Sext.  atlv.  math.,  VII,  1 33  ; cf.  Plut,  de  Js.  et  Osir., 

76. 

(3)  D'Og.  L. , IX , i . EÎ/at  yàp  îv  tÔ  aswiv,  InlaxaaOai  y»w p7v  , 
r,xt  o'tj  ( 'vu/g. . ol  ) iyxufttpnrnatt  itmnx  Sià  irôvTwv. 

(4)  Arist.  met.  ,1,3. 

(5)  Ctem ■ Alex.  Strom.  , V , p.  5ç)f).  Kieun  rov  ahxbi  iirâv- 
tmv  cvrt  Ttç  3iûv  , ofiri  ovGjxiiruv  lire  0)7» , ô),X  ?»  xat  irrrv  (ali)  «ai 
fvTai  irvp  «i  Ç£wv , «Tirépiïo»  ptrpa  mi  «TT5»{3tvvûfir;»v  fiixpa, 
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marchandises  contre  l’or  (1).  » Mais  nous  trouverons  en- 
core une  plus  grande  ressemblance  entre  la  doctrine  d'A- 
naximènc  et  de  Diogène , et  celle  d’Héraclitc , si  nous  fai- 
sons attention  que  ce  dernier  philosophe  ne  met  non  plus 
aucune  différence  entre  le  feu  et  la  force  de  la  vie,  ou 
l’ànie  (2)  ; que  par  conséquent  il  ne  prend  pas  la  flamme 
jpour  le  feu  , car  elle  est  l’excédant  du  feu;  mais  qu’il  la 
croit  une  vapeur  sèche  et  chaude  (3),  par  conséquent  un 
fluide  pur  et  chaud , comparable  à une  sorte  d’air  (4),  et 
qu’enfin,  d’après  ce  qu’on  a déjà  cité  de  lui,  le  principe 
de  toutes  choses  est  pour  lui  l’objet  de  toute  sagesse  , la 
pensée  rationnelle  qui  préside  au  développement  uni- 
versel des  choses.  v 

Nous  ne  trouvons  donc  rien  dans  tout  cela  qui  puisse 
distinguer  essentiellement  la  doctrine  d’Héraclite  de  celles 
précédemment  exposées.  Mais  il  est  un  autre  point  dans 
ça  doctrine  qui  le  distingue  tout-à-fait  des  autres  philo- 
sophes ioniens.  Ceux-ci,  en  effet,  se  proposaient  dans 
leurs  recherches  de  trouver  le  principe  des  phénomènes 
et  des  forces  particulières  de  la  nature,  dont  ils  suppo- 
saient l’existence  réelle,  absolue.  Héraclitc,  au  contraire, 
sans  çe  soucier  de  cette  supposition,  ne  cherchait  qu'à 


( i ) Plut,  de  E I ap.  Delph. , 8.  Ilups;  t mrafitifiteQau  irorvra  , 
fr,rr»  o Hp.  , xai  irvp  iirâvrwv  , wemp  jjpuvoü  jynîptaTa  xaî  yj.r, uiruv 

jÉpuoôj. 

(a)  Stob.  ecl.  , II,  p.  916. 

(3)  Ârist.  de  anima  ,1,2.  IlptnXciro;  it  rr,v  ôpjfîsv  itvni 

ris»  4a’Xriv  » tTmp  rrjv  àvaOvftlae iv  , c£  î;  TÔ&Xot  cvviffTijsi  , xat  ytxa 
âaujMrrwTarov  àv  xai  piov  àtt.  Joann.  Phtlop.  ad  Arist.  de  itniniaf 
I,a,  fol.  20  a. 

(4)  Suivant  l’opinion  de  quelques  uns,  au  nombre  desquels 
se  trouve  Énésidème,  qui  voulut  renouveler  la  philosophie 
d’Héraclite,  l'être  primitif  et  i'àme,  d’après  Heraclite,  n'étaient 
pas  le  feu  , mais  l’air.  An.  Emp.  adv.  Math. , X , a33  ; IX  s 
36o } Tertullian.  de  anima. , 9. 
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saisir  l'idée  de  la  force  vitale  la  plus  élevée  et  la  plus  par- 
faite qui  se  révèle  dans  tous  les  phénomènes.  11  se  faisait 
donc  l’idée  d'un  être  illimité,  vivant  d’une  vie  complète, 
absolue,  doué  d’une  force  invincible,  d'une  force  qui  se 
manifeste  sur  tout  en  surmontant  tous  les  obstacles, 
toutes  les  idées  qui  peuvent  s’opposer  à elle.  Rien  natu- 
rellement ne  peut  résister  à la  force  vitale  absolue; 
elle  est  donc  le  seul  vrai,  le  seul  permanent  à tout  ja- 
mais (1)  : mais,  comme  force  vitale  absolue,  elle  ne  peut 
être  entravée  dans  son  activité,  si  bien  que  riep  de  ce 
qu’elle  forme  ne  reçtc,  mais  que  tout  est  dans  un  état  de 
naissance  constant.  Eu  sorte  que  la  vie  éternelle  du  feu 
absorbe  , dans  la  pensée  d'Heraclite , tout  ce  qui  dure  dans 
les  phénomènes  particuliers  et  dans  chaque  chose  indivi- 
duelle. Pour  lui,  comme  disaient  les  anciens,  tout  est  et 
n'est  pas,  puisqu’en  effet  tout  apparaît,  mais  disparait 
aussitôt  : tout  pour  lui  est  en  mouvement;  point  de  repos, 
ni  d’état  de  tranquillité  (2).  C'est  ce  qu’il  exprimait  à sa 
manière  figurée,  lorsqu'il  disait  : « ,On  ne  peut  pas  entrer 
une  seconde  fois  dans  le  même  fleuve,  car  c’est  une  aptre 
eau  qui  vientànous;  elle  se  dissipe  ets'amassede  nouveau; 
elle  recherche  et  abandonne,  elle  s'approche  et  s’éloi- 
gne (3).  » Et,  pour  que  celui  qui  descend  dans  le  même 
fleuve  n’apparaisse  pas  durer  lui-même , il  ajoute  : « que 
nous  descendons  et  que  nous  ne  descendons  pas  ce  fleuve, 
que  nous  y sommes  et  que  nous  n'y  sommes  pas  (i).  » 

( I ) Arisl.  de  coelo , III , i . Ev  oc  ri  fiâvov  inropuyciv  , a 5 tocvtoc 
irâvra  puTai^niuLaTiscsDa!  ircyvuv  , oirtp  iaixaai  J3aü).«a0a(  Xiytn  aXXot 
■st  rroXXol  xai  Hp.  Cf.  Plut.  Soph. , a 4 a , où  Heraclite , sans  être 
nommé , est  très  clairement  indiqué.  Sa  doctrine  est  ici  présen- 
tée autrement. 

(a)  Arist. , 1.  1.  ; Met. , III , 3 , 7 ; Plat.  Theœt. , p.  i5a. 

(3)  Plut,  de  El  ap.  Delph , 18.  IIoTapKj  yàp  oîre  fort»  iftfirivat 
ti(  ru  otùrtù , xaQ  HpaxX.  — axijvyjat  xai  rriiXtv  ewâytt  — ovjleretrai 
xai  àiroXeiirti  xai  npootut  xai  âirctot.  Gomp.  Schlcicrm.,  F ragtn . , BDi 

(4)  Heracl.  aile  g.  Hum. , p.  443- 
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La  raison  pour  laquelle  Heraclite, en  se  représentant  le 
principe  primitif  de  tout  phénomène  sous  une  forme  sen- 
sible, crut  le  trouver  dans  le  feu,  s'explique  très  aisément 
par  la  mobilité  du  feu,  mobilité  qui  est  pour  lui  la  vie  pure 
elle-mêine,  la  vie  et  le  mouvement  absolus  en  soi.  Or,  il  est 
remarquable  que  nous  ne  trouvons  dans  Heraclite  aucune 
raison  tendant  à prouver  que  le  feu  est  le  véritable  principe 
des  choses;  tandis  que  les  autres  Ioniens  cherchaient  soi- 
gneusement à établir  leur  doctrine  touchant  l’élément 
primitif.  Ce  qu’on  peut  expliquer  en  disant  que  l'élément 
particulier  l’occupe  moins  que  l'idée  fonda  mentale  que  tout 
repose  sur  un  être  vivant  parfait.  H n’est  même  pas  invrai- 
semblable qu’il  concevait  le  feu  être  primitif,  eu  tant  que 
principe  de  tous  les  phénomènes,  tout  différent  de  l’élé- 
ment que  nous  appelons  feu  (1),  puisque  le  feu,  tel  que 
nous  le  connaissons,  n’est  déjà  qu'un  phénomène.  C’est 
ici  le  cas  de  faire  remarquer  que  la  manière  dont  Héraclite 
parle  de  l’être  primitif  n’est  que  symbolique , et  qu’il 
avait  plus  conscience  encore  de  ce  langage  figuré  que  les 
autres  Ioniens.  Ceci  s’accorde  bien,  du  reste,  avec  les  autres 
qualités  de  son  style,  qui  est  rempli  d'images,  lin  exami- 
nant bien  tout,  nous  ne  pouvons  refuser  une  certaine 
foi  à la  conjecture  qu’Héraclile,  dans  sa  doctrine  de  l'être 
primitif,  s’est  contenté  de  l’idée  qu’une  vie  générale  et 
ab  olue  doit  servir  de  principe  à tous  les  phénomènes  de 
la  nature;  que  cette  vie  se  fait  plus  particulièrement  re- 
marquer  dans  la  vie  du  feu  et  dans  celle  de  l’âme  raison- 
nable, qui  est  semblable  au  feu  ; et  que,  bien  qu’elle  soit 
aussi  la  vie  générale  dans  d’autres  phénomènes,  elle  n’est 
cependant  pas  aussi  reconnaissable. 

Mais  Héraclite  devait  chercher  à expliquer  d’où  vient 
que,  dans  quelques  phénomènes  de  la  nature,  la  naissance 
et  le  mouvement  se  révèlent,  et  que  dans  d’autres,  au  con- 
traire, ils  sont  peu  sensibles  ou  même  tout-à-fait  cachés; 


(i)  Comp.  Joann,  Piiii, , I.  I, 
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et  puisqu’il  considérait  la  pensée  même,  dont  l’apparition 
elle  mouvement  sont  manifestés  ou  cachés,  comme  un  phé- 
nomène naturel , c'est-à-dire  comme  une  expression  de  la 
vie  générale,  il  ne  pouvait  chercher  son  principe  uni- 
versel seulement  dans  la  plus  ou  moins  grande  faculté  de 
l’âme  pour  saisir  la  vérité;  mais  tout,  dans  sa  doctrine, 
ayant  sa  raison  première  dans  l'être  primitif,  la  moindre 
cognoscibililé  et  la  faculté  de  connaître  la  plus  limitée 
devaient  avoir  leur  raison  dans  l’être  primitif  lui-même. 

Nous  chercherons  d’abord  à connaître  son  opinion  sur 
la  cognoscibililé  la  plus  restreinte  de  la  vie  dans  les  phé- 
nomènes de  la  nature,  puisque  cette  questions  un  rapport 
très  intime  avec  sa  doctrine  sur  la  vie  générale.  Dans  l’i- 
dée de  la  vie  est  l’idée  du  changement,  conçu  en  général 
par  les  anciens  sous  la  forme  du  mouvement.  La  vie  géné- 
rale est  donc  un  mouvement  éternel,  et  tend  par  consé- 
quent, comme  tout  mouvement , vers  un  but  ; ce  but  lui- 
nième  devait  aussi  se  présenter  à nous  dans  le  cours  du 
développement  de  la  vie  comme  un  point  de  transition  à 
un  autre  but  plus  éloigné.  Héraclite  supposait  donc,  dans 
le  feu  vivant,  un  désir  (1)  en  vertu  duquel  il  prend  une 
forme  déterminée  d’existence,  sans  cependant  vouloir  la 
garder  constamment,  c'est-à-dire  un  simple  désir  de  vivre 
ou  de  passer  d une  forme  à une  autre;  car  on  ne  conçoit 
pas  une  véritable  fin  de  développement  pour  le  feu  éter- 
nellement vivant;  ce  qu’Héraclite  faisait  entendre  lorsque, 
rejetant  toute  fin  de  l’existence  cosmique,  il  disait,  avec 
une  expression  hardie  : « Jupiter  s’amuse  lorsqu’il  forme 
» le  monde  (2).  » 

Il  semble  n’avoir  rien  décidé  sur  la  manière  dont  le 


(l)  XpriCfiorinr]  opposé  à xopoç.  Phil.  alleg.  leg. , III,  p.  83, 
ed.  Man  g.  c.  not.;  cf.  Plut,  de  El  ap.  Delph.,  9,  où  cepen- 
dant il  n’est  question  que  des  théologiens  en  général  et  de 
ceux  qui  confondent  tout. 

(a)  Procl.  in  Tint. , p.  ioi.  AD.qi  <Î1  x<x\  xov  êr^tovcyôv  iv  Toi 

1.  14 


» 
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changement  de  la  vie  s’opère  dans  le  monde.  Il  est  vrai 
que  les  espèces  de  changemens  que  les  autres  physiciens 
supposent,  comme  la  séparation  et  le  mélange,  la  conden- 
sation et  la  dilatation (1) , lui  sont  aussi  attribués;  mais 
cette  manière  de  faire  passer  dans  un  système  ce  qui  ap- 
partient à un  autre,  s’est  glissée  dans  les  expositions  infi- 
dèles qui  otit  été  faites  plus  tard  des  opinions  des  anciens 
philosophes.  Aristote  dit  (2),  au  contraire,  qu’Héraclite 
n’a  pas  déterminé  la  manière  dont  tout  se  meut  ou  si  tout 
se  meut  de  toutes  manières;  et  ce  qui  semble  confirmer 
cette  opinion,  ce  sont  les  explications  physiques  particu- 
lières d’Héraclite,  dans  lesquelles  il  décrit,  par  des  sym- 
boles très .différens,  le  passage  d’une  forme  à une  autre. 
Tantôt  il  le  fait  consister  simplement  dans  l’embrasement 
oü  dans  l’extinction,  changemens  qu’il  rapporte  à des  ob- 
jets qui  ne  nous  paraissent  pas  susceptibles  de  se  convertir 
réellement  en  feu  ou  en  matière  enflammée  (3)  ; tantôt  il 
le  signale  comme  le  passage  de  la  mort  à la  vie  et  delà  vie 
à la  mort  (4).  L’évaporation  transparente  ou  Opaque  joue 
aussi  un  grand  rôle  dans  ses  explications  physiques  , 
comme  transformation  en  feu  et  en  humidité  (5);  il  pré- 
sente enfin  toutes  les  espèces  de  transformation  comme 
une  voie  ascendante  ou  descendante  que  doivent  parcou- 


xotfjioupytT»  irafÇtiv  tlpîxavi , xa0a7rrp  Hp.  Clem.  Alex.  Pœd. , I , 

p.  90. 

, (1)  Ces  deux  espèces  de  changemens,  qui  supposent  cepen- 

dant des  principes  différens,  sont  attribués  en  même  temps  à 
Héraclite. , voy.  Simpl.  phys.  , fol.  3ioa. 

(a)  Phys.,  VIU,  3,  sans  nommer  Iléraclite,  mais  évidem- 
ment en  parlant  de  lui. 

(3)  Clem.  Alex.  Strom.  , IV,  p.  53ô. 

(4)  Sc.rt.  Emp.  Hyp.  Pyrrh.,  III,  a3o;  Maxim.  Tyr. , 
XLI , p.  489 , ed.  Ea.’is. 

(5)  Arist.  de  anima ,1,4;  Diog.  L.,  IX,  9 — 1 1. 
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tfir  les  phénomènes  (1).  Celte  dernière  explication  semble 
être  mise  par  lui  au-dessus  de  toutes  les  autres;  car  une 
foule  d'idées,  qui  ont  une  grande  influence  sur  sa  doc- 
trine, s’y  rattachent.  Il  est  à remarquer  que,  dans  son  sens, 
il  ne  faut  pas  entendre  par  voie  ascendante  ou  descen- 
dante un  simple  mouvement  dans  l’espace,  mais  un  chan- 
gement dans  la  nature  des  phénomènes;  car  la  voie  ascen- 
dante est  pour  lui  la  transformation  en  feu,  tandis  que  la 
Voie  descendante  est  la  transformation  du  feu  en  élémens 
d’autre  espèce  (2). 

Heraclite  devait  donc  attribuer  au  principe  vital  uni- 
versel, dans  les  phénomènes  cosmiques,  un  mouvement 
tantôt  plus  parfait  ou  plus  prompt,  tantôt  moins  parfait 
ou  plus  lent.  Il  parlait  aussi  d’un  état  de  repos  dans  une 
région  déterminée , ce  qui  ne  peut  naturellement  s’en- 
tendre que  d'un  repos  relatif  (3).  Il  reconnaît  aussi  des 
rapports  d'espace  ; car  l'action  de  passer  d'un  mouvement 
vite  à un  mouvement  lent  est  pour  lui  une  chute  de  la  vie 
dans  la  région  inférieure  par  la  voie  descendante;  et  réci- 
proquement, l’action  de  passer  d'un  mouvement  lent  à un 
mouvement  accéléré,  est  une  ascension  dans  la  région 
supérieure,  puisque  le  feu  vivant  et  raisonnable  tend  vers 
le  ciel,  et  que  le  ciel  est  d’une  nature  ignée  et  raisonna- 
ble (4):  Il  considère  donc  le  feu  comme  ce  qui,  dans  le 
monde,  occupe  le  lieu  le  plus  élevé,  le  plus  excellent,  et 
cela,  conformément  à sa  nature  ; mais  lorsqu’il  tombe  de 
cette  région  supérieure  dans  les  régions  inférieures  do. 
inonde,  il  perd  aussitôt  de  sa  rapidité,  et  parvient  enfin 
jusqu’aux  limites  les  plus  reculées  de  la  voie  descendante, 


(t)  Max.  Tyr.,  1.  l.j  Diog.  L. , IX,  8,  9;  Jambl.  ap.  Stob. 
ecl. , I , p.  906. 

(a)  Diog.  L. , IX , 9. 

(3)  Jambl.  ap.  Stob. , 1. 1. 

(4)  Stob.  ecl.,  I,  p.  5ooj  Sext.  Emp.  adv.  Math. , Vil , 
,a7  • 
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jusqu’à  la  terre,  où  le  mouvement  et  la  vie  semblent  s’è- 
teindre.  C'est  de  là  cependant  que  commence  le  retour 
vers  les  régions  supérieures  et  le  mouvement  plus  prompt 
vers  la  vie  plus  parfaite.  Héraclite  concevait  donc  deux 
points,  termes  de  développement  dans  le  monde  : le  feu , 
la  chose  du  monde  la  plus  élevée  et  la  plus  mobile  ; et  la 
terre,  ce  qu’il  y a de  plus  bas  et  de  plus  inerte,  mais  qui 
est  cependant  douée  d’un  certain  mouvement,  le  plus  fai- 
ble possible.  Mais  il  semble  n’avoir  admis  qu’un  degré 
moyen  entre  ces  deux  extrêmes,  l'eau  ou  la  mer,  comme 
il  la  nomme,  puisque  l’air  ne  fait  pas  pour  lui  partie  de 
la  série  des  élémens,  et  qu’il  n’était  vraisemblablement 
regardé  par  lui  que  comme  un  point  de  transition,  soit  à 
la  mer  comme  évaporation  opaque  et  humide,  soit  au  feu 
comme  évaporation  lumineuse  et  sèche.  Car  il  disait  lui- 
méme  : * Que  les  transformations  du  feu  ont  d’abord  lieu 
en  eau,  de  l’eau  en  terre,  puis  en  météore  tout  à la  fois(l  ).  » 
Il  appelait  la  mer,  en  tant  que  milieu  par  lequel  passent 
toutes  les  transformations,  le  germe  de  la  formation  du 
monde  (2).  On  reconnaît  à ces  images  le  caractère  de  la 
doctrine  d'Héraclite , c’est-à-dire  la  prédominance  de  la 
spéculation  sur  lesidéesempyriques,  qui  ne  peuvent  guère 
s’accorder  avec  cette  division  des  élémens  ou  des  degrés 
de  transformation,  ni  avec  leur  distinction  suivant  des 
régions  inférieures  et  supérieures.  Héraclite  semble  seule- 
ment s’être  conformé  à l’expérience  en  admettant  dans  les 


(i)  Clem.  Alex.  Strom. , V , p.  599.  Iïvpliî  roo-iroi  irpirov  3a- 
ï-aia* , 3aÀ<X';(jTj{  di , to  fih  r,jMTu  yÿ  , -n  Si  nptiarr.p.  Diog. 
L.,  IX, 9;  Plut,  de  plac.  phil.  I,  3;  Stob.  ecl.,  I , p.  3o4,  par- 
lent aussi  de  trois  élémens.  D’autres  parlent  de  quatre , v.  g. 
Clem.  Alex.,  1.  1.  ; Plut,  de  Elap.  Dctph. , 18.  Ceci  semble 
cependant  n’être  qu’une  transposition. 

(a)  Clem.  Alex.,  ).  1. 
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régions  inférieures  du  monde  une  portion  de  feu , qui  a 
en  quelque  sorte  émigré  dans  l’âme  humaine  (1). 

Celte  théorie  renferme  cependant  le  germe  de  l’expli- 
cation ingénieuse,  par  laquelle  Héraclile  cherchait  à con- 
cilier avec  sa  doctrine  la  mort  apparente  et  l’état  d'iner- 
tie dans  certains  phénomènes  de  la  nature;  car  quoiqu’il 
donnât  une  vitesse  moindre  au  mouvement  qui  s’opère 
dans  la  région  terrestre  , on  ne  voit  cependant  pas  pour- 
quoi ce  mouvement  semble  tout-à-fait  manquer  dans  cette 
région  et  dans  un  grand  nombre  d’autres  choses.  Mais, 
si  l’on  admet  en  outre  qu’une  portion  de  feu  tend  vers  la 
région  inférieure,  qu  elle  tend  à s’y  fixer,  et  qu’elle  en  con- 
tracte les  qualités,  tandis  qu'une  autre  partie  cherche  à 
prendre  une  direction  opposée  , ces  deux  parties  devront 
donc  se  rencontrer  en  un  point,  et  ce  point  présentera 
l’apparence  du  repos,  puisque  la  même  propriété  qu’elles 
perdent  dans  un  sens,  leur  est  rendue,  au  même  lieu, 
dans  un  autre  sens.  Cest  ainsi , comme  le  dit  Héraclite  , 
« que  la  mer  se  répand  et  se  mesure  suivant  le  même  rap- 
port qu’avant  qu’elle  fût  devenue  terre  (2);  » puisqu’à 
chaque  instant  donné  il  se  convertit  autant  de  feu  en 
terre,  qu’il  s’en  élève  dans  la  région  de  la  mer.  Partant 
de  là,  Héraclite  expliquait  tous  les  phénomènes  de  la  na- 
ture par  un  concours  de  forces  et  de  directions  opposées 
dans  le  mouvement  de  l’être  vivant  (3),  et  s’élevait  à l’idée 
de  l’harmonie  la  plus  ravissante  (4).  11  exposait  encore  sa 


(i)  $ext.  Emp.  adv.  Malh.,  VII,  i3o ; Plut,  de  Is.  et  Os., 
•jG. 

(a)  Clem.  Alex. , V , p.  5gg.  0âXat « Sta^ttrai  mû  [urpitrat 

ttç  roy  onirov  ov,  àxoîbj  irpuTo»  ï»,  î 5 ytvtsûai  yïv. 

(3)  Stob.  ec.l.  , I , p.  6o;  Diog.  L. , IX , 7 . Atà  rüç  ivavrio-q»- 
mt  ripiMoOou  Ta  ovra.  Sext.  Emp.  hyp.  Pyrrh. , I,  aïo — aia. 
^ rist . met. , III , 6. 

(4)  Arist.  Eth.Nic.,  VIII,  1. 
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doctrine,  à sa  manière,  par  des  tours  figures  différens,' 
en  disant  : que  tout  vient  des  contraires,  en  sorte  que  la 
même  chose  est  bonne  et  mauvaise  (I),  vivante  et  morte , 
qu’elle  veille  et  dort,  est  jeune  et  vieille  tout  à la  fois  (2).  Il 
considère  l'harmonie  dans  tous  les  phénomènes  comme  le 
résultat  de  l'opposition  (3)  : « L'harmonie  du  monde,  dit* 
il,  provient  de  forces  contraires,  comine  celle  de  la  lyre 
et  de  l’arc  (4).  » Le  combat  des  forces  entre  elles  est  le 
père  de  toutes  choses  (-5).  11  gouruiandait  donc  Homère 
d’avoir  souhaité  la  fin  de  toutes  les  querelles  des  dieux  et 
des  hommes;  car,  s'il  en  était  ainsi , tout  périrait,  parce 
qu’il  n’y  a pas  d'harmon  ie  sans  haut  et  sans  bas,  sans  aigu  et 
sans  grave, et  rien  de  vivant  sans  mâle  et  sans  femelle  (fi); 
il  formulait , pour  ainsi  dire,  la  loi  de  la  composition  de 
tous  les  phénomènes  du  monde,  lorsqu’il  disait  : « Luis 
tout  et  pas  tout,  ce  qui  s’attire  et  ce  qui  se  repousse,  ce 
qui  s'accorde  et  ce  qui  ne  s'accorde  point,. et  tire  du  géné- 
ral le  particulier,  et  le  particulier  du  général  (?).  » Sui- 
vant .cette  hypothèse,  il  n’y  a réellement  pas  >un  seul 
phénomène  de  la  nature  qui  reste  ou  qui  ne  passe  point; 
et  tout  ce  qui  nous  semble  durer,  n’est  qu’une  complexité 


(>)  Arist.  Top.,  VIII,  3;  Phys. , I,  a.  Towrbv  yàp  forât  xol 

ity4&S>  mci  xaxw  xai  pb  àyaOw  U JOLI  xot  oyaBù. 

(■a)  Plut.  CohsoL  ad  A poli  , io. 

(3)  Plut.  Soph . , p.  a4a. 

(4)  Plut,  de  Is.  et  Os. , 45.  IIotXtvTovoî  yàp  àpptovnj  xéeptni,  ûtrmp 
Xûprjj  xotî  rô'ou , xaô  llpâxl. 

(5)  Procl.  in  Tun. , p.  54-  TI^Xcj «j  Trarro  klxvtuv.  Plut,  de  Is. 
et  Os.,  Ifi.  Anst.  Eth.  Nie.,  VIII,  i.  Kai  HpàxÀeiToç  rb  àvTc’Çouv 
«mprpipov  xa't  tx  rûv  JtaftpôvTon  xaXXcvrov  àpfioviocv  , xdà  iràïToc  xar  (piv 
ylyxtaOeu. 

<fi)  Blog.  L.,  IX,  1 ; Arist.  Eth.  Eud. , VIT,  i.  KSc’Hpa- 
xXhtoç  tircri/if  tù  Trotr/cravTt  * ùç  Fpi;  Ix  rt  BtZv  xa't  ivôptâinov  àtré- 
Xoito  ■ où  yàp  âv  ccvac  âpp ovtax  pb  ovtoç  èjjo;  xa't  (iotptoç , oùJi  rà  Ç£»a< 
aveu  BnXto;  xa't  âipnoç  , cvavTiucy'SyTwv. 

(-)  Arist.  de  mundo , 5. 


j» 
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«Je  mouvemcns  vitaux  uniformes  et  opposés,  sc  renouve- 
lant sans  cesse  de  la  même  manière,  sous  l'influence  de 
l’action  constante  d’une  loi  de  4 nature. 

Hlais  la  complexité  des  phénomènes  doit  nécessairement 
$e  coordonner  suivant  une  loi,  lorsqu’ils  doivent  affecter 
une  forme  constante , ou  qu'ils  doivent  se  succéder  avec 
mesure.  Or,  cette  loi  est  celle  du  mouvement  général 
d’ascension  et  de  descension , puisque , suivant  cette  loi , 
les  mêmes  qualités  se  rencontrent  toujours  dans  les  mêmes 
régions  : le  feu  dans  la  région  supérieure , la  m/er  dans  la 
région  moyenne , et  la  terre  dans  la  région  la  plus  basse. 
Néanmoins  cette  loi  n’est  propre  qu’à  ordonner  les  grandes 
masses  des  phénomènes.  Héraclite  ne  pouvait  cependant 
pas  oublier  que  tout  ne  se  dispose  point  suivant  cette 
division  uniforme  des  trois  régions.  11  ne  parait  pas  non 
plus  avoir  pensé  le  moins  du  monde  à la  prodigieuse  di- 
versité des  phénomènes  qui , dans  les  trois  régions  , pa- 
raissent être  en  dehors  de  toute  loi , ou  du  moins  soumis 
à des  lois  exceptionnelles;  mais  il  fit  tout  naitre  suivant 
un  ordre  régulier  général.  Toutefois  il  donnait  à cet 
ordre  un  aspect  moral , lorsqu'il  disait  que  tout  est  coor- 
donné suivant  un  point  de  vue  rationnel  (1  ),  tandis  qu’il 
lui  donnait , au  contraire , un  caractère  physique  , lors- 
qu’il attribuait  à la  fatalité  tous  les  événements  qui  rem- 
plissent le  monde  (2).  H avait  encore  une  autre  manière 
de  rendre  sa  pensée  sur  la  loi  qui  régit  toutes  choses, 
lorsqu’il  considérait  les  phénomènes  de  la  nature  qui  ne 
durent  qu’un  certain  temps  pour  disparaître  ensuite , tels 
que  le  lever  et  le  coucher  du  soleil  dans  l’espace  d’un  jour. 
Il  disait  du  soleil  qu’il  ne  prendra  point  une  marche  ré- 


( t ) Plut,  de  If.  et  Ot. , 76. 

Etfiapfnvw . Plut,  de pl.  phil.  ,1,  aS  ; Stob.  ecl. , I , p.  53; 
p.  178.  Tous  les  endroits  relatifs  à la  manière  dont  Iféraclue 
eotcud  le  destin  laissent  beaucoup  à désirer  sous  le  rapport  de 
la  précision. 
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trograde , parce  que  autrement  les  furies,  ministres  de  la 
justice,  le  découvriraient  (1).  11  associait  la  justice  à la 
guerre  et  aux  combats , qui  sont  les  conditions  de  tout  ce 
qui  est  (2)  ; ce  qui  voulait  dire  simplement  que  le  combat 
de  deux  forces  contraires  doit  avoir  aussi  sa  juste  mesure. 

Mais  si  c’est  uncj  loi  pour  les  phénomènes  particuliers 
que  de  n’étre  pas  toujours  reproduits  de  la  même  manière, 
Héraclite,  qui  voyait  partout  le  général  dans  tout  le  par- 
ticulier, et  tout  le  particulier  dans  le  général  (3),  ne  pou- 
vait manquer  d’envisager  tous  les  phénomènes  du  monde, 
et  leur  développement  par  le  feu  , comme  quelque  chose 
de  passager.  Ce  qui  se  rapporte  aussi  à la  manière  dont  il 
concevait  la  formation  du  monde  , qui  avait  eu  lieu  , sui- 
vant lui , comme  par  un  désir  du  feu  ; car  il  était  naturel 
d'opposer  la  satiété  au  désir,  ainsi  que  la  destruction  du 
monde,  par  le  feu,  à sa  formation,  parle  mèmeélémcnt(4). 
Et  si  nous  réfléchissons  que,  suivant  Héraclite,  le  feu 
signifiait  le  mouvement  le  plus  rapide  et  la  vie  la  plus 
parfaite,  et  que  l’action  de  descendre  vers  la  terre  était 
un  mouvement  plus  lent  et  une  vie  moins  parfaite  (5),  on 
trouvera  très  naturel  qu’il  n’ait  conçu  la  transformation 


(i)  Plut,  de  1s.  et  Os. , 48  ; de  exil. , 1 1 . HXio;  yàp  ùrrt— 
Priserai  fjiTpa  , <fndn  à Hp. , li  Si  pi , Epiwvt;  piv  , Aixr,;  irrixsupsc 
iÇtvpriffousi . 

(a)  Orig.  contr.  Cels. , p.  3o3  , ed.  Spencer.  Je  lis  d’après 
Schlciermacher  ciicvai  au  lieu  de  ci  Si , et  fytiv  au  lieu  de  fptiv. 

(3)  Arist.  de  mundo , 1. 1.  Ex  irctvT&r*  c»  xai  è;;  evi;  vràvra. 

(4)  P h il.  aile  g.  legg. , H , p.  lia. 

(5)  Jamblc  ap.  Stob.  ecl. , I , p.  QOÜ.  Koi  r'o  plv  cv  rai;  oûtoÎî 
trriprvciv  (c’est-à-dire,  naturellement  un  repos  relatif  seulement, 
un  changement  moins  rapide),  xopuxrov  iTvai , ro  Si  fcrropolAAciv 
(c’est-à-dire,  uu  mouvement  plus  vite)  ipcpciv  mimevotv.  Cf. 
p.  8g4-  On  trouve  la  même  chose  dans  plusieurs  expressions 
d’Heraclite,  qui  déprécient  les  degrés  inférieurs  de  la  vie,  v.  g. 
Plut.  symp.  IV , qu.  IV , 3.  vécut;  yàp  xonpt'av  cxPArîTorcpoi.  Stob. 
serin. , V,  iao. 
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du  feu  en  élément  d’autre  sorte,  c’est-à-dire  en  degré9 
différens  d'existence,  que  comme  une  opération  transi- 
toire qui  ne  sert  en  quelque  sorte  qu’à  tenir  la  vie  dans 
un  état  d’écoulement  progressif;  mais  qu’il  devait  oppo- 
ser à la  pauvreté  de  la  vie  , sous  les  formes  matérielles  et 
terrestres  , un  développement  très  élevé,  qui  fût  comme 
le  terme  du  développement  cosmique,  auquel  tout  aspire, 
lit  ce  but  ne  pouvait  être,  d'après  ses  idées  sur  I’excel- 
lencedufeu,  que  la  conversion  de  toutes  les  choses  en  feu; 
ce  qui  n’était  qu’un  retour  au  principe  de  leur  existence, 
de  leur  force  et  de  leur  vie.  Telle  est  la  doctrine  qui  nous 
a été  exposée  par  les  écrivains  plus  récens,  qui  attri- 
buaient à Héraclitc  l'opinion  qu’un  jour  l’embrasement 
de  l’univers  consumera  toutes  choses  (1).  Cependant, 
d’après  la  théorie  d'Héraclite,  l’embrasement  universel 
ne  doit  pas  être  considéré  comme  le  terme  dernier  de 
toute  naissance , parce  qu’il  y aurait,  par  le  fait,  un  terme 
au  flux  éternel  des  choses;  mais  seulement  comme  un 
point  de  transition  à la  formation  d’un  nouveau  monde. 
Cette  révolution  entre  l'embrasement  et  la  formation 
nouvelle  du  monde  est  clairement  indiquée;  Héraclite 
doit  même  avoir  circonscrit  ce  renouvellement  dans  des 
périodes  déterminées  (2).  S’il  laissait  au  destin  la  déter- 


(«)  Exirbfxùm;  est  l’expression  usitée.  Diog.  L. , IX,  8.  Fcv- 

vâaQoti  re  oùrov  ( sc.  rov  xosftov  ) ix  m >pi;  , xat  irâitv  ixjrupoûsQai  xarâ 
rivaj  jripioiouç  cwa).).à£  t’ov  CTufiTroora  otiwvoc.  Arist.  de  coelo  , I , io  ; 
phys. , III,  5.  Oainp  HpâxitiTÔî  ^r,Tiï , âiravra  yiyvtoOat  iro^ît  irùp. 
Schleiermacher,  dans  le  Mémoire  précédemment  cité  sur  He- 
raclite, p.  45b,  etc. , a cherché  à faire  voir  que  la  doclrine  de 
l'embrasement  universel  est  attribuée  mal  à propos  à Héraclitc. 
Voy.  ce  que  j’ai  dit  pour  l’opinion  contraire  dans  mon  Histoire 
de  la  philosophie  ionienne  , p.  tu8  , etc. 

(a)  Simpl.  phys. , fol.  6 a.  La  détermination  de  la  grande 
année  est  rapportée  ici  avec  raison.  Plut,  de  pl.  phil. , II,  3a; 
Stob.  ecl. , I,  p.  a64. 
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mjnatioj)  de  ces  périodes  (1),  nous  u’y  verrions  alors  que 
l'idée  qui  sej*t  de  fondement  à toute  la  doctrine  d'Héra- 
cljle,  savoir,  qu’il  est  de  la  nature  du  feu  éternellement 
Vivant  de  changer  et  de  revenir  sans  cesse  sur  iui-mème 
Telle  est  la  manière  dont  Heraclite  se  représentait  l'ob- 
jet connaissable.  Nous  avons  donc  encore  à considérer 
comment  il  expliquait  l’apparence  et  la  vérité,  par  rap- 
port au  sujet  connaissant.  L'opposition  devait  jcâ  se  mani- 
fester entre  la  connaissance  parfaite  et  l'opinion  imparr 
faite  , auxquelles  la  nature  divine  et  la  nature  humaine 
servent  de  base , puisqu'il  enseignait  : « que  l'esprit  hu-r 
main  n’a  aucune  connaissance,  mais  que  Dieu  seul  con- 
naît (2) ; car,  dit  r il,  l'homme , dépourvu  de  sagesse, 
apprend  autant  de  DJau  H116  *1'  petit  enfant  apprend  de 
l’homme.  » Cette  opposition  ressort  admirablement,  lor*- 
qu’Héraclite , ajoutant  à la  pensée  de  la  circonscription 
de  la  connaissance  humaine  d'autres  pensées  encore,  dit 
que  tout  phénomène  tend  à son  principe  et  désire  en  être 
rassasié , et  qu'il  ajoute  dans  un  fragment  déjà  cité  : a Une 
seule  chose,  objet  4e  la  sagesse , veut  et  ne  veut  pas  être 
nommée,  c’est  le  nom  de  Jupiter.  j> 

11  y a donc  aussi  dans  la  connaissance  imparfaite  de 
l’iiomjne  mue  cause  de  l'apparence , comme , par  exemple, 
quand  nous  croyons  voir  un  grand  nombre  de  choses  dans 
un  état  de  permanence  et  d’immobilité.  On  ne  doit  donc 
pas  s'étonner  qu’Héraclite  considère  ici  l’homme  comme 
une  sorte  d'être  isolé  dans  le  monde;  car  c’est  la  consé- 
quence nécessaire  du  principe  général,  que  l’apparence 
doit  être  expliquée  ; mais , d’un  autre  cAté , on  doit  aussi 
s’attendre  à voir  sortir  de  la  théorie,  des  déterminatiçns 


fi)  Sinipl. , JL  1. , (ic  cçclo , fol.  08  b. 

(a)  Orig.  c.  Cels. , VI,  p.  698 • tH0»çyàp  àvQpùmis»  p h avxlytt 
y-diuya; , S lia*  St  — àxrtf  véjcio;  rixo'jar  irp'oî  ^u'fiaysç,  .Sxvexcp 
*«ïf  iïf»î  iuit&i.  Le  critérium  de  !a  vérité  est  la  divine. 

Sext.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  iaO. 


Digitized  by  Google 


ÉCOLE  DES  PHILOSOPHES  IONIENS.  21$ 

telles,  qu’elles  doivent  faire  disparaître  l’existence  réelle 
et  absolue  de  l'homme.  Au  nombre  de  ces  déterminations 
appartient  déjà  la  doctrine,  que  nous  devons  nous  con- 
former à la  raison  générale,  si  nous  voulons  connaître  la 
vérité  (I);  car,  a le  connaître  est  commun  à tous  ; et  ceux 
qui  veulent  raisonner  sensément  doivent  s’attacher  à ce 
qui  constitue  le  domaine  rationnel  de  tout  le  monde , 
comme  à la  loi  de  la  cité,  et  même  plus  fermement  en- 
core (2).  » Quoique  cette  doctrine  puisse  être  prise  dans 
le  sens  dialectique,  elle  se  rapprochait  cependant  beau- 
coup plus  du  caractère  spéculatif  de  la  physique  d’Héra.- 
clite.  11  exprimait  son  opinion  d’une  manière  plus  for- 
melle encore , lorsqu’il  disait  que  l’âme  de  l’homme  n’est 
qu’une  étincelle  détachée  du  feu  universel  ou  de  la  raison 
générale,  qui  embrasse  le  ciel  et  qui  gouverne  tout  (8); 
elle  ne  peut  donc  subsister  que  par  un  feu  qui  l’alimente 
sans  cesse;  enfin  nous  trouvons  cette  doctrine  expri- 
mée très  fortement,  lorsqu’Héraclite  dédare  explicite- 
ment que  l’homme  est  d’une  nature  irraisonnable,  qufil 
n’y  a de  raisonnable  que  le  ciel  qui  comprend  toutes 
choses  (4),  et  ce  ne  sont  que  les  opinions  insensées  de 
l’homme  qui  lui  font  croire  qu’il  est  doué  d’une  raison  à 
lui  propre;  car,  «quoique  la  raison  soit  commune,  la 


(i)  Sext.  Ernp.  ado.  Math.  f VII,  129,  i3o,  1 33. 

(a)  Stob.  Serm. , 111 , 84-  Evvôv  ton  irâoi  to  ypovtîv  ' Çùv  vétj»  ).t- 
yevrotç  iojpjpiÇtoOai  yoh  tû  5vvw  , ïxwcjrtp  yoftw  rciKti  jtpt  m'Pj 

(vulg.  iroAiç)  iojfupoTtpwî. 

(3)  Plut,  de  Is.  et  Os. , 76.  U oc  Çûoqe  xoù  (&tirouoa  xcù  *ivéoto>î 
&f./hv  *5  aôvDî  c/'.xjea  xai  y.ùoiv  oixtûov  xat 1 ôX/orpîtov  yûo iç  ct)>.oGtv 
{vulg.  SXXmj  Tt)  toicœuy  àrc-op, point  xat  ptoipoty  ix  tou  ypovpûyToj,  oto>j 
xupcpvârai  -ro  oüpotay  xaÔ  U»-  SeXt.  Emp.  ado.  Math.  , \ If. , 1 36. 
Iltptc^ov  Xoytxby  xat  ypcvijptç.  Stob.  ecl. , I , p.  5oo.  JHp-  ~ ttvp'ybv 
(Tyat  x’ov  supavov. 

(4)  Philostr.  ep. , 18;  Sext.  Jfynp. , Vlfl  , a$6. 

i MpaxX.  ynoi  Tb  ph*v*W  Xoytxoy  vby  ôt.GpwjMv , Jiôvoy  â ùtrâp^ty  fpt- 
ript;  to  irtptt'^oy. 
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multitude  vit  comme  si  elle  était  douce  d'une  connais- 
sance individuelle  ou  propre  ( l).  » 

Or,  puisque  la  vie  de  l'homme  en  elle-même  n’ëlait 
pour  Heraclite  qu’une  vaine  apparence,  et  que  la  pensée 
de  l’homme  est  le  siège  de  cette  apparence,  le  mépris  de 
la  vie  humaine,  qui  est  assez  d'accord  avec  la  manière  de 
penser  desanciens,  devait  avoir  poussé  dans  ce  philosophe 
de  profondes  racines  : aussi  le  voit-on  poindre  sous  plu- 
sieurs aspects.  Héraclite  voit  déjà  dans  la  naissance  de 
l’homme  quelque  chose  de  malheureux,  puisqu'elle  n’est 
que  la  naissance  à la  mort  (2)  : « Notre  vie  n’est  pas  une  vie 
véritable,  mais  le  vivre  et  le  mourir  sont  tout  à la  fois  et 
dans  notre  vie  et  dans  notre  mort  (3)  : le  plus  beau  singe 
est  détestable  si  on  le  compare  à l’homme;  de  même 
l'homme  le  plus  sage  n’est  qu’un  singe  en  comparaison  de 
Dieu  (4),  car  les  opinions  humaines  ne  sont  que  des  jeux 
d‘enfans(5).  Les  hommes  sont  des  divinités  mortelles,  et 
les  dieux  des  hommes  immortels,  vivant  de  notre  mort, 
mourant  de  notre  vie  (6).  » Cette  doctrine  se  lie  étroite- 
ment avec  ses  spéculations  physiques  ; car  la  force  ration- 
nelle, qui  descend  du  ciel  de  feu,  séjour  des  dieux,  sur  la 
terre,  où  les  hommes  souffrent  enchaînés  à la  nécessité 
dans  un  mouvement  fatal , est  une  vie  nouvelle  pour 
l’homme,  mais  la  mort  de  la  vie  divine. 


(i)  Sexl.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  i33.  Tov  Xôyou  oc  Sôvvoç 
Çuvof,  Çwouocv  oc  ttoXXoc  «;  iSlan  c^ovrc;  tppôïrjotv. 

(а)  Clem.  Al.  Slrorn. , III , p.  43a  , 4^4- 

(3)  i Sext.  Emp.  hyp.  Pyrrh . , III,  a3o.  (5  St  Hp.  yrnivcv,  êrc 

xocc  v’o  Çïv  xoce  to  àiroOovttv  xac  tv  rû>  Çpv  êpraç  ccrrc  xac  tv  rù>  tcÔvocvoci, 

(4)  Plat.  Hipp.  maj.  , p.  389;  suivant  la  correction  de 
Schleiermacher. 

(5)  Jambl.  ap.  Stob.  ecl. , II,  p.  la. 

(б)  Clem.  Alex.  Pcedag. , III,  1 , p.  ai5  ; Schleierm.,  p.  499. 
ÂvOfojïroc  5nî  dvqvoi  , B toi  t âvOpuiroc  àSmaru  , Çwvrt?  t’ov  ixtcvci» 
Sdcvarov , Brnmovrti  riiv  ixccvwy  Çwriv. 
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11  faut  rattacher  à cette  doctrine  physique  l’imperfec- 
tion de  lame  humaine,  imperfection  qu'Héraclite  attri- 
buait à l’union  de  l'âme  avec  un  corps  terrestre  (1),  source 
d'entraves  pour  les  mouvemens  de  l’âme.  II  attribuait 
aussi  à l'imperfection  des  sens  la  cause  de  l’apparence  ou 
de  l’illusion  des  connaissances  humaines , comme  lorsque 
nous  croyons  qu'un  grand  nombre  de  choses  sont  en  re- 
pos (2),  et  récusait  particulièrement  le  témoignage  de  la 
vue  (3),  parce  que  ce  sens  nous  induit  très  souvent  en  er- 
reur sous  le  rapport  de  la  constance  des  formes;  car  « ce 
que  nous  voyons  en  veillant , c’est  la  mort  ; ce  que  nous 
voyons  en  dormant,  c’est  le  sommeil  (!)  : et  nos  veux  et 
nos  oreilles  sont  les  témoins  grossiers  des  hommes,  qui 
ont  une  âme  informe  et  livrée  à la  matière  (à).  » 

Toute  perception  n’est  cependant  pas  illusoire,  suivant 
la  doctrine  d’Héraclite;  mais  seulement  celle  qui  ne  va 
pas  jusqu’à  reconnaître  la  vie  universelle  dans  les  phé- 
nomènes du  monde  (6).  En  général,  nous  ne  devons  pas 
chercher  dans  Héraclite  des  développemens  dialectiques 
sur  la  doctrine  des  facultés  intellectuelles;  mais  tout  ce 
qu’il  a pu  dire  à ce  sujet  dans  son  ouvrage  sur  les  capa- 
cités de  l’homme  pour  la  vérité,  n’est  certainement  qu’un 
extrait  de  sa  doctrine  générale  sur  les  forces  physiques 
qui  régissent  le  monde;  il  n’embrassait  par  conséquent 

(î)  Philo,  alleg.  leg.  , I . fin. 

(*0  Arist.  phys . , "VIII , 3.  Kou  tpixoï  tiviç,  xtvtTaôac  twv  ovtwv  ow 
Ta  fuv  , Ta  S ou,  a)),  à iravra  xai  àn',  àXXà  )av0âvt<v  toüto  tt,v  éfjm’pav 
aïoQnon.  Héraclite  n’est  pas  nommé,  mais  il  est  indiqué  clai- 
rement. 

(3)  Diog.  L.,  IX,  7. 

(4)  Clem.  Alex.  Strom.,  III,  p.  434.  Cf.  not.  ad.  h.  I.  ed. 
Sylb. 

(5)  Sext.  Emp.  adv.  Math. , VII , ia6 , où  il  faut  lire,  d’après 
Stob.  serai. , IV , 56 , o.Oow ttu>.  au  lieu  de  âvOpwTrotç. 

(6)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  VIII,  8. 
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pas  dans  tine  idéè  générale,  dont  il  déterminât  le  sens 
scientifique,  tout  ce  qui  se  présente  à connaître  dans  la 
perception;  seulement  plusieurs  choses,  dans  la  percep- 
tion , lui  paraissent  étrangères  à la  vérité,  et  d'autres  lui 
semblent  y être  conformes.  Il  disait  donc  : « Que  les  yeux 
sont  des  témoins  plus  fidèles  que  les  oreilles  (1);  » vrai- 
semblablement parce  qu’ils  nous  révèlent  la  lumière  du 
feu.  Ce  qui  fait  voir  d’ailleurs  la  grande  importance  qu’il 
attachait  à la  perception  de  la  vue,  c’est  qu’il  met  la  con- 
naissance de  celui  qui  dort  et  de  l’aveugle  au-dessous  de 
celle  de  celui  qui  veille  et  qui  est  clairvoyant,  et  qu’il 
compare  celui  qui  dort  à celui  qui  est  mort,  l'aveugle  à 
celui  qui  dort  (2).  Il  y a,  comme  il  le  dit,  un  monde  com- 
mun pour  ceux  qui  veillent;  mais,  quiconque  dort,  est 
appliqué  à un  monde  qui  lui  est  propre  (3);  à propos  de 
quoi  il  faut  se  rappeler  que,  pour  Heraclite,  le  commun 
c’est  le  vrai , et  que  le  particulier,  ce  qui  est  isolé  du  sens 
commun , c’est  le  faux. 

Mais  puisque  son  opinion  sur  la  connaissance  humaine 
demande  à être  expliquée  par  ses  spéculations  sur  le 
monde,  nous  devons  chercher  à nous  former  une  juste 
idée,  d’une  part,  de  la  manière  dont  il  concevait  dans 
chaque  individu  la  force  générale  de  la  vie,  et  d'autre 
part,  comment  un  pâle  rayon  du  feu  éternel  se  manifeste 
dans  chaque  être  vivant.  Tout  individu  devait,  suivant 
Heraclite,  d’abord  participera  l'éternelle  vérité  du  feu, 
et  ensuite  tirer  sa  connaissance,  tout  imparfaite  qu’elle 
puisse  être,  de  la  source  générale  de  la  vie  corporelle  et 
intellectuelle.  Il  énonçait  le  premier  fait  en  disant  : i Qui 


(i)  Po/yb. , XII,  *7. 

(a)  Clem.  Alex.  Strom.,  IV,  p.  53o.  Passage  qui  est  difficile 
à ponctuer. 

(3)  Plut,  de  SUperst.  ; 3.  Ci  llpâxk.  <frr,7t , Toî;  lyptijopim  (va 
xoiviv  xôo/iov  iTtai  , Twv  Si  xoipupinuy  ÎMtorov  tiç  Kiev  inoerptifteBat. 
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pourrait  jamais  oublier  lé  fetl  qui  ne  passé  point  (i)?* 
Lé  tér lté  pourrait  dont,  dans  Ce  sCns,  être  appelée  eé  qui 
■ne  se  cache  poirit  (2).  D’un  autre  côté,  les  organes  des 
sens  devaient  lui  paraître , suivant  Sa  manière  de  voir 
toute  physique,  comme  des  canaux  par  lesquels  la  vie  ex- 
térieure dit  inonde , et  avec  elle  la  vérité , pénètre  jusqu’à 
nous.  En  effet,  ce  que  nous  trouvonsdansScxtus  sur  la  doc- 
trine d'Héraclite  touchant  la  connaissance  humaine  s’ac- 
corde en  général  assez  avec  cette  opinion!  «La  raison  di- 
vine, pénétrant  par  la  Voie  de  la  respiration,  fait  de  nous  des 
êtres  raisonnables,  excepté  dans  le  sommeil,  où  nous  som- 
mes sans  souvenir  ; mais  nous  reprenons  de  hotiveaü  con- 
naissance aü  réveil.  CaC,  darts  le  sommeil  ; lorsque  les  or- 
ganes des  Sens  sont  fermés;  la  raison  s’isole  ert  nous  de  ses 
rapports  avec  le  ciel  qui  erhbrâsse  tout  ( C’est-à-dire,  avec 
la  ràisbn  universelle);  puisque  alors  nous  n’avons  plus  de 
communication  avec  le  dehors  qüe  par  la  respiration  , ce 
qui  est  comme  la  racine  de  la  vie.  Ainsi  séparée,  la  raison 
perd  la  faculté  du  souvenir  dont  elle  était  douée  aupara- 
vant. Mais,  au  réveil,  elle  recouvre  de  nouveau  sa  faculté 
Cognitive  par  le  moyen  des  organes,  qui  Sont  comme  au- 
tant de  portes  par  lesquelles  passe  la  raison  pour  se  rat- 
tacher aU  vaste  ciel.  Et  de  même  qUe  les  charbons,  une 
fois  approchés  du  feu  , prennent  une  autre  forme  et  s’en- 
flamment, tandis  qu’ils  s'éloignent  si  on  les  en  éloigne, 
de  même  la  partie  du  vaste  ciel  qui  pénètre  dans  notre 
corps  est  pour  ainsi  dire  privée  de  raison  après  sa  sépara- 
tion ; mais  une  fois  que  la  communication  est  rétablie 
entre  elle  et  sa  source  par  la  plupart  des  pores,  elle  rede- 


(i)  Cletn.  Alex.  Pccdctg. , II,  io,  p.  I9O.  T’o  pi  lùvôvitott, 
av  tcî  XâQotTo  (au  lieu  de  Xâ0a>  avec  Schleiérmacher).  Lé  feu 
qui^nc  périt  point,  c’est-à-dire,  le  feu  éternellement  Vivant , 
par  opposition  au  feu  périssable  du  Soleil. 

(1)  Sext.  Emp.,  1.1.  ÀXijO'c;  t'o  pà  W9ov , jeu  de  mots  êtymoa 
logique. 
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vient  alors  semblable  au  tout  dont  elle  émane.  Or,  cette 
raison  générale  et  divine,  dont  la  participation  nous  rend 
raisonnables,  est  appelée  par  Heraclite  le  critérium  de  la 
vérité,  ce  qui  fait  que  ce  qui  est  commun  à tous  est  certain 
et  vrai;  car  telle  est  la  nature  de  la  raison  commune  et 
divine:  mais  pour  ce  qui  n'apparaît  qu  a quelque  individu, 
il  ne  faut  pas  y ajouter  la  moindre  confiance , puisqu’il 
résulte  d’une  cause  opposée  à celle  de  la  connaissance 
commune  (1).  * 

Nous  voyons  dans  cette  doctrine  comment,  pour  Héra- 
clite,  la  vie  générale  se  réfléchit  dans  l’âme,  tant  que  l'âme 
ne  s'en  sépare  pas , mais  se  pénètre  au  contraire  de  la  rai- 
son universelle,  la  répète  et  la  figure  pour  ainsi  dire  au 
dedans  d’elle,  lorsque  les  sens  sont  ouverts.  11  pouvait 
donc  dire  avec  raison  de  l’âme  qu’elle  pourrait  bien  échap- 
per à quiconque  la  chercherait,  en  prenant  même  tous 
les  chemins,  tant  elle  est  difficile  a pénétrer  (2),  et  qu’il 


(i)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  129,  etc.  Toùtov  Sri  t'ov 
3t7ov  Xoyov  xoÛ  H 06.x/. . Si  ôvairvoî);  <;irixoavTt;  votpoi  yivopcOa  xai  tv 

piv  Cirvoiç  Xr.Qaîoi , xarà  Si  tytpa n irâXiv  epeppovt;.  Ev  yùo  rot;  Orrvoiç 
pvoâvrwv  twv  oicôijrtxâiï  iroptov  jpaipt'Çtrai  rr,ç  irpoç  t'o  irtpityov  ovp— 
ipviaç  0 iv  Tifuv  voùç,  povr,ç  tt,;  xarà  avoir vor.v  irpoo<pu<Jto»ç  moÇofiivtif  t 
oiovf t revoç  piÇviï  , /otpioQtt;  rt  37To3a> /.Et , r,v  irportpoï  cTvc  pvupovixviv 
iùvap tv"  iv  St  iypiiyopioi  irôXtv  iià  r wv  aisOriTixüv  iripwv  , w&Kip  itàt 
Ttvüv  Buptiaiv  irpoxùj/xç  xai  tç>  irtpii^ovri  a vpj3âXXdV  , Xoyixr,v  iviitrotl 
Svva pn.  (Ivirtp  eüv  Tpôirov  oi  av Opaxtç  irXiioiaoavrt;  rw  irupi  xor  ôXXoco». 
otv  S idtirupot  yivovrat , yoiptoôivrtî  il  cpcvwvTOi  , curai  xoi  17  tm £cvw8c7oa 
toTç  T,ptrtpoiç  fft. iptaaiv  àir'o  rou  irtpiiyovroç  po'pa  xarà  plv  ràv  j^wpicpôv 
ayiSn  âXoyoç  ycvtrai , xorà  il  rr,v  iià  rt5v  irXtiorov  iropwv  oupyuocv 
ipottSr,;  Tu  SXa>  xoOiffTarai.  Toùtov  07  r'ov  xoryov  Xoyov  xoi  3tiov,  xoi 
ou  xorà  ptroyîjv  yiviptfia  Xoyixoi , xpcrripiov  àXr,0«iaç  yijaiv  ô H p.  , Ô0tv 
ro  piv  xoivti  irôoi  ipatvoptvov  roûr  tTvoi  ttiîtcv  ‘ rai  xor.ài  yàp  xoi  3ti”a> 
Xoya»  XopJîdtïtToi  " ri  it  rtvi  pôvai  irpoairiirrov  âiriarov  ûirotpytiv  iià  riv 
(vavriaev  atrtay. 

(a)  Diog.  L.  , IX,  7.  Atytrai  il  xoi  TrtPl  {*7rt?v,  û;  oux  ôv 
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s’était  donné  pour  fin  de  sa  vie  de  se  chercher  lui-même  ( 1 ). 

Quant  aux  opinions  d'Héraclite  sur  les  phénomènes 
particuliers  de  la  nature,  nous  nous  ,y  arrêterons  peu, 
parce  que  lui-même  semble  s’être  peu  étendu  là-dessus  : 
ce  qui  est  naturel , puisque  , suivant  sa  « ..ière  de  voir, 
tou  le  individualité  disparaissait  dans  le  développement  gé- 
néral de  la  nature.  D'après  son  point  de  vue  général,  tout, 
dans  la  nature,  lui  parait  vivant  ou  animé  et  divin  (2). 
De  là  son  mot  si  connu  : « Entre,  car  les  dieux  sont  éga- 
lement ici  (3). ■>  Mais  ce  qui  révèle  éminemment  la  vie,  c'est 
le  monde  organique,  qui  semble  avoir  été  considéré  par 
Heraclite  comme  ce  qu’il  y a de  plus  parfait,  si  d’ailleurs 
nous  interprétons  bien  l'une  de  ses  obscures  propositions, 
où  il  dit  que  l'harmonie  cachée  est  meilleure  que  celle 
qui  se  révèle  (4).  Il  ne  peut  naturellement  éviter  de  parler 
des  phénomènes  les  plus  frappans  du  monde,  comme  du 
soleil  et  des  étoiles;  mais  ce  qu’il  en  dit  est  très  propre  a 
faire  voir  combien  ces  sortes  de  phénomènes  étaient,  dans 
son  appréciation  des  choses,  au-dessous  des  êtres  vivans, 
qui  attiraient  toute  son  attention.  Car  il  ne  considérait  les 
astres  que  comme  des  météores;  et  le  soleil  n’a  pas,  sui- 
vant lui,  plus  d’uji  pied  de  surface  (5);  il  s’enflamme  et 
s’éteint  chaque  jour,  et  ainsi  de  suite  (6).  Puisque  Héra- 


l£cüpo<  i irâïav  Intm^tnipnoi  bSiv  ' oûru  (3a0ùv  Xéys»  fj^u.  Suivant  la 
conjecture  de  Casaubon. 

(i)  Plut.  adv.  Calot.  f 20,  diC.r.aâ^j  tfuwuTÔv.  Cf.  Diog. 
L.,  IX,  5. 

(а)  Diog.  L.,  IX,  7.  Kai  iravro  ifvai  xoè  Satpnav  itXépu. 

(3)  Arist.  de  part.  anim.  ,1,5. 

(4)  Plut,  de  anim.  procréai.  ,27.  Yoy.  Schleiermi,  Frag. , 
36. 

(5)  Diog.  L. , IX  , 7 ; Plut,  de  plue.  phil. , II , ai. 

(б)  Arist.  meteor.  , II,  2;  Plat,  de  Repub.,  YI  , p.  4{)8. 
Cette  doctrine  est , on  ne  peut  plus , contraire  à l’opinion  de 

1.  15 
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dite  accordait  si  peu  d’importance  à ces  phénomènes 
qui , dans  la  physique  et  la  lliéosophie  la  plus  ancienne , 
avaient  particulièrement  attiré  l'attention  des  sages, 
c’est  la  preuve  la  moins  équivoque  que  l’explication  des 
phénomènes  particuliers  de  la  nature  entrait  pour  très 
peu  de  chose  dans  sa  philosophie,  tandis  que  l'affer- 
missement du  point  de  Vue  général  touchant  le  déve- 
loppement Cosmique  en  était  le  point  Capital. 

Retrouver  la  vie  divine  dans  tous  les  phénomènes  du 
inonde,  tel  était  le  problème  général  qu’il  s’était  donné  à 
résoudre  dans  sa  philosophie.  Et , comme  le  divin  se  ré- 
vélait de  la  manière  la  plus  claire  dans  (a  vie  de  la  raison , 
il  ne  put  se  dispenser  de  le  reconnaître  également  dans 
les  phénomènes  de  la  moralité.  Mais  comme,  chez  les 
Grecs,  tant  que  leur  noble  vie  publique  fut  florissante, 
la  morale  se  réduisit  presque  uniquement  aux  devoirs  de 
citoyen,  nous  trouvons  aussi  qu’Héraclite  attachait  une 
importance  particulière  à la  politique.  « Le  peuple,  disait- 
il,  doit  combattre  pour  la  loi  comme  pour  les  foyers  (I).  » 
Et,  comme  il  rapporte  tonte  loi  morale  particulière  à 
ht  suprême  loi  du  développement  cosmique  universel , 
« toutes  les  lois  humaines,dii-il,  sont  nourries  de  la  seule  loi 
divine , car  celle-ci  peut  tout  ce  qu'elle  veut  ; elle  satisfait 
à tout  et  surmonte  tous  les  obstacles  (2).  » 11  détestait 
l’orgueil,  qu’on  devrait  éteindre,  suivant  lui,  avec  plus 
de  bâte  et  de  soin  qu’un  incendie  (S).  Il  faisait  une  loi  de 
déférer  aux  conseils  (4)  ; ce  qui  fait  voir  combien  il  tenait 

ceux  qui  veulent  dériver  la  doctrine  d’iléraclile  des  traditions 
orientales. 

( i)  Diog.  L.,  IX,  a. 

(a)  Stob.  serra, , III , 84-  Tfâfàvtat  yàp  irévriç  oî  àvdpüirivsi 
vôfiot  ûiro  r/o;  toü  Stiou  ' xpa-ru  yàp  rooovrev , mie ov  i , xaV 

ijapxu  «â<7 < xa'i  inp lyiyviTai. 

(3)  Diog.  L. , 1. 1. 

(4)  C/em.  Aléa:.  Strom.  , V , p.  Go4- 
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« la  subordination  de  l'individu  , en  morale.  Son  respect 
pour  la  soumission  n’est  point  équivoque,  puisqu’il  re- 
garde le  contentement  ( iù»ptVTT,<ïiç  ) comme  le  souverain 
bien  (I),  et  qu’il  n’y  a , à son  sens,  de  contentement  pos- 
sible que  dans  la  considération  que  tout  arrive  en  vertu 
d'une  loi  à laquelle  l'homme  doit  être  soumis;  car  « il 
n'est  pas  bon  pour  l'homme  que  les  évènemens  se  confor- 
ment à sa  volonté  : la  maladie  rend  la  santé  agréable  et 
bonne  ; et  ainsi  de  la  faim  par  rapport  à la  satiété,  et  du 
travail  relativement  au  repos  (2).  » Ainsi  la  coordonna- 
tion  des  contraires,  dans  la  loi  suprême,  est  comme  la 
première  condition  de  toute  existence,  et  personne  n’a 
le  droit  de  se  plaindre  que  les  contraires  se  rencontrent 
partout  dans  la  vie;  car  nul  ne  vit  et  ne  jouit  de  la  vie 
que  par  eux  ; il  y a donc  une  raison  d’être  content  du  mal. 
« Être  sage  est  la  suprême  vertu  : la  sagesse  consiste  à 
dire  la  vérité  et  à y conformer  ses  actions,  en  interrogeant 
la  nature  pour  la  connaître  (3).  » Il  est  donc  sage  de  con- 
naître les  lois  nécessaires  de  la  nature  et  de  s’v  soumettre. 

Ces  considérations  morales  sur  les  choses  se  ratta- 
chaient encore  d’une  autre  manière  à ses  spéculations 
physiques.  Car  il  attribuait  la  déraison , la  stupidité  de 
l’ivrogne  à ce  qu’il  a une  âme  humide,  tandis  que,  au  con- 
traire, l’âme  sèche  est  la  plus  sage  et  la  meilleure  (4).  Et 
ce  n’est  pas  seulement  dans  l'individu  qu’il  semble  avoir 
suivi  cette  liaison  du  physique  et  du  moral , mais  aussi  en 
général , puisqu'il  croyait  que  lame  doit  être  plus  sage  et 


(i)  Clem.  Alex.  Slrom. , II , p.  417-  Clément  entend , il  est 
vrai , ce  passage  dans  un  tout  autre  sens  que  nous. 

(1)  Stob.  serni.  , III,  83 , 8}.  ÀvGptiiratç  ytyvuOai  axiez  Si7ov- 
civ  , oùx  Sut (vov  ' voûao;  ûyitiriv  tiroîiiacv  r,Si  xai  àyaGov  , Xifio;  xifov  , 
xâptaTSî  âyâTrtxvfftv. 

(3)  Stob.  serni . , III,  84.  Ewypovtîv  àptrv)  puytVn)  ' xz'i  aatfir, , 
obi  Ot  a ztyttv  xat  iroitTv  , xarà  via n «jratsvraî. 

(4)  Ibid. , \ , I ao.  Avrj  'fujfi)  aoiftixâ-tT)  xat  aplani. 
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meilleure  dans  les  contrées  sèches  que  dans  les  pays  hu- 
mides; ce  qui  dut  lui  faire  considérer  la  Grèce  comme  la 

vraie  patrie  de  l'homme  (1). 

Voilà  tout  ce  que  nous  pouvons  recueillir  avec  certi- 
tude de  l’antique  philosophie  d'Heraclite,  ou  ce  que  nous 
pouvons  conjecturer  avec  quelque  vraisemblance  histo- 
rique. Elle  nous  semble  porter  le  caractère  de  la  plus 
ancienne  manière  de  voir  ; elle  est  pénétrée  d’inspiration 
religieuse,  autant  que  l'antiquité  était  capable  de  l’être; 
elle  participe  en  cela  de  la  forme  de  la  pensée  orientale, 
mais  elle  s’en  distingue  essentiellement  par  la  précision 
philosophique  et  par  les  développemens  légitimes  qui  s’y 
rattachent;  enfin  elle  s’en  distingue , en  général , par  l’a- 
mour de  la  patrie  et  par  le  point  de  vue  politique.  A 
peine  parlerait-on  de  sa  ressemblance  avec  la  philosophie 
de  l'Orient , si  grand  nombre  d’écrivains  n étaient  beau- 
coup trop  portés  à bâtir  sur  cette  prétendue  ressemblance; 
mais  il  est  évident  que  la  tendance  panthéislique,  que 
nous  trouvons  dans  Héraclite  , ne  sc  rattache  historique- 
ment par  aucun  lien  aux  idées  orientales,  car  elle  est 
trop  voisine  de  ce  qu’il  y a de  plus  noble  et  de  plus  vrai 
dans  l’esprit  humain , pour  que  l’erreur  et  le  point  de  vue 
partiel , qui  en  sont  le  résultat , n’aient  pas  pu  pénétrer 
partout,  et  sous  tous  les  rapports,  dans  la  pensée  humaine. 
l,es  déterminations  particulières  qui  caractérisent  le  pen- 
chant d’Héraclite  vers  le  panthéisme  , ne  sont  pas  de  na- 
ture du  tout  à nous  rappeler  l'Orient  sous  le  rapport  his- 
torique; elles  sont  plutôt  d’un  caractère  exclusivement 
p-rec.  Déjà  la  découverte  du  divin  dans  la  vie  libre , dans 
l’infatigable  activité  , et  le  rejet  de  toutes  les  idées  qui  se 
rapportent  au  repos,  tout  cela  est  tout-à-fait  étranger  au 
caractère  de  la  pensée  orientale,  qui , du  reste  , peut  bien 
admettre  le  divin  dans  tous  les  instans  de  la  durée,  mais 
dont  la  suprême  existence  divine  apparaît  toujours  en 


(i)  P It il.  np.  Euseb.  prtep.  ev.,  VIII , ij. 
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repos.  La  réduction  de  toutes  les  formes  sensibles  aux 
transformations  du  feu  , et  l'explication  même  de  ces 
transformations,  cherchée  dans  le  conflit  de  mouvemens 
opposés,  ne  sont  pas  moins  contraires  à la  manière  orien- 
tale (1).  Et  quand  même  l’on  espérerait  trouver  un  air 
oriental  dans  le  contentement  de  son  sort  qu’Héraclile 
recommande  si  absolument,  il  faut  convenir  cependant 
que  cette  résignation  n’est  point  étrangère  au  caractère 
grec.  D’un  autre  côté,  l’inclination  humaine  opposée,  c'est- 
à-dire  l’activité  pratique , qui  tend  à surmonter  les  obs- 
tacles que  peuvent  rencontrer  la  loi  et  la  raison  univer- 
selles, ressort  trop  clairement  dans  son  système,  pour 
qu’on  puisse  l’attribuer  au  caractère  oriental.  De  plus  , si 
l’on  considère  les  représentations  mythiques  d’Héraclile, 
on  les  trouvera  tout-à-fait  grecques  , comme  on  le  voit  par 
le  destin  (Eifjuxffùvr)  ),  par  la  justice  ( Aixm  ),  par  les  furies 
{ Epiwvcî  ),  la  discorde  ( Epiç  ),  Apollon  ( Awo XXwv  ),  dont  il 
parle  souvent , tandis  qu’on  n’aperçoit  pas  dans  ses  écrits 
la  moindre  trace  du  culte  asiatique  (2),  qui  ne  fût  devenue 


(i)  A la  vérité,  Creuzer  (Symbol. , II,  p.  i8q)  signale 
l'image  de  l’arc  et  de  la  Ivre,  qu’Héraclite  emploie  avec  la 
conscience  que  ce  n’est  qu’une  figure,  comme  un  signe  de  l’ori- 
gine orientale  de  la  doctrine  de  ce  philosophe  ; mais  la  pauvreté 
des  raisons  de  Creuzer  prouve  seulement  qu’il  attache  à cclu 
une  haute  importance  : car  Heraclite  ne  pouvait  guère  employer 
une  image  qui  fût  plus  familière  aux  Grecs  que  celle-là. 

(vi)  Dans  le  culte  de  l'Artémisc  d’Ephèse  il  semble,  sans 
doute  , qu’il  y ait  quelque  chose  d'oriental.  Aussi  Creuzer  vou- 
drait-il fonder  là-dessus  la  vraisemblance  du  rapport  de  la  doc- 
trine d’Héraclile  avec  les  mvtlies  orientaux  , puisqu’i.  en  donne 
comme  preuve  la  tradition  qui  fait  déposer  à Heraclite  son 
ouvrage  dans  le  temple  d’Artémise  ( Diog . L. , IX,  6).  Mais 
cette  tradition  n’est  pas  plus  certaine  que  plusieurs  autres  anec- 
dotes de  Diogène  ; elle  est  d’ailleurs  caractérisée -par  les  circons- 
tances où  il  est  question  du  secret  de  sa  doctrine.  Si  la  doctrine 
d’Heraclite  avait  eu  un  rapport  particulier  pvec  je  culte  d’Arié- 
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la  propriété  des  Grecs  long-temps  avant  Heraclite.  En- 
fin si  l’on  veut  faire  attention  aux  détails  de  la  doctrine 
d’Héraclite , on  trouvera  particulièrement  deux  points  qui 
sont  contraires  à l’opinion  qui  la  rattache  à la  tradition 
orientale;  c’est  d'abord  qu’Héraclile  met  le  pays  et  lô 
peuple  grecs  au-dessus  de  tous  les  pays  et  de  tous  les  peu- 
ples; c’est,  en  second  lieu,  qu’il  regarde  le  soleil  et  les 
étoiles  comine  des  phénomènes  subordonnés,  qui  se  re- 
nouvellent et  disparaissent  chaque  jour  ; ce  qui  est  dia- 
métralement opposé  aux  idées  de  tous  les  peuples  où  le 
culte  du  feu  dominait. 

Malgré  cela  , on  ne  peut  disconvenir  que  beaucoup  d'i- 
dées orientales  ont  pu  s’allier  à la  doctrine  héraclitéenne. 
11  y a plus,  c’est  qu’il  n’est  pas  invraisemblable  que  , dans 
le  commerce  que  les  Grecs  de  l’Asie  ont  eu  avec  les 
Orientaux  , il  ne  se  soit  formé  un  certain  mélange  d'idées 
qu’on  pourrait  bien  retrouver  dans  les  doctrines  que 
nous  ont  laissées  les  nouveaux  héraelitéens  (1).  Car  ils 
nous  sont  dépeints  comme  des  enthousiastes,  chez  lesquels 
on  ne  trouve  aucun  ordre  dans  le  discours  et  dans  la  doc- 
trine , parce  qu’ils  croyaient  devoir  tout  tirer  de  leur  in- 
tuition interne  et  de  l’inspiration,  lis  doivcnl  être  consi- 
dérés comme  des  corrupteurs  du  caracière  de  la  pensée 
scientifique  grecque,  et  chez  lesquels  aucun  progrès  de  la 
science  n’était  plus  désormais  possible.  Mais  il  est  d’autres 
héraelitéens,  parmi  lesquels  on  remarque  Cratyle,  le 
maître  de  Platon  (2),  qui  semble,  à la  vérité,  s’étre  rap- 
proché aussi  de  ces  héraelitéens  , car  il  ne  parlait  point, 
il  remuait  simplement  les  doigts  (3);  mais,  d’après  le 

mise,  pourquoi  dans  ses  images  mythiques  n’cst-il  jamais  ques- 
tion d’Artémisc?  pourquoi  aucun  ancien  n’en  a-t-il  rien  su , 
quoique  cependant  son  livre  se  soit  conserve  long-temps? 

(i)  Plat.  Theœt.',  p.  1 8 1 , 18a. 

(a)  Arist.  meteor.  ,1,6. 

(3)  Ibid.  , III,  5. 
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portrait  que  Platon  nous  en  fait  dans  le  Cratyle , et  à ne 
le  considérer  même  que  comme  le  maître  de  Platon , nous 
ne  pouvons  pas  lui  supposer  le  même  degré  d'exagération 
qu’aux  héracliléens  précédens.  Du  reste  , l’histoire  ne 
donne  aucun  renseignement  certain  sur  les  rapports  his- 
toriques de  ces  nouveaux  héracliléens  avec  leur  maître.  Il 
doit  nous  suffire  d'avoir  montré  comment  la  doctrine 
qu'Héraclite  a le  premier  proclamée  avec  conscience  , se 
propagea  plus-  tard  parmi  les  Grecs,  et  dut,  par  consé- 
quent, avoir  sa  part  d’influence  dans  le  développement 
postérieur  de  la  philosophie  grecque. 

Si  l’on  considère  comment,  parmi  les  philosophes  phy- 
siciens dynaroistes  qui  se  rattachent  à Thaïes,  la  tendance 
philosophique  eut  toujours  pour  objet  unique  de  con- 
naître le  divin  dans  le  inonde,  ou  de  le  prendre  comme 
le  principe  qui  régne  dans  la  vie  du  monde , et  qui  n'est 
en  rien  différent  de  cette  vie  même , on  avouera  qu’Héra- 
clite  s'y  rattache  de  fort  près,  et  qu'il  en  diffère  seule- 
ment en  ce  qu’il  ne  partait  pas  de  la  vie  de  l’individuel 
pour  en  chercher  le  principe  dans  la  force  universelle 
de  la  vie;  mais,  supposant  que  tout  ne  pouvait  être 
fondé  que  sur  une  force  vivante  absolue,  il  donnait  comme 
terme  de  toute  science  rationnelle  la  connaissance  de  cette 
force.  Il  poursuivit  celte  idée  avec  une  telle  ardeur 
que  l’existence  de  l’individuel , qui  est  cependant  le  dé 
part  fixe  du  développemeut  philosophique,  disparut  à ses 
yeux,  et  qu'il  crut  ne  devoir  le  considérer  que  comme 
une  simple  apparence.  Il  lui  arriva  ce  qui  est  arrivé  à 
beaucoup  de  philosophes,  qui-,  s’abîmant  dans  l'idée  du 
parfait,  en  étant  pour  ainsi  dire  ivres,  ne  peuvent  re- 
trouyer  le  chemin  de  l’existence  réelle,  qui  se  perfec- 
tionne en  s’accomplissant.  C’est  en  cela  que  consiste  la 
diflérence  essentielle  entre  sa  philosophie  et  celle  des  dy- 
namistes  que  nous  avons  déjà  étudiés.  Héraclilc  conce- 
vait plus  purement  qu’eux  le  but  de  la  tendance  philoso- 
phique, puisqu’il  ne  considérait  pas  les  contraires,  que 
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les  autres  dynamistes  avaient  pris  pour  des  résultats  de  la 
force  suprême  , comme  l’objet  le  plus  élevé  de  la  science, 
mais  seulement  comme  l’objet  des  idées  imparfaites  de 
l'homme,  et  s’élevait  ainsi  à des  spéculations  qui  devaient 
aboutir  à distinguer,  dans  notre  pensée,  le  général  du 
particulier,  la  vérité  de  l'apparence.  Mais , une  fois  parti 
de  la  vérité  de  la  force  universelle,  dont  la  vie  pénètre 
tout,  le  particulier,  considéré  par  opposition  au  géné- 
ral, ne  dut  lui  sembler  qu’une  apparence;  et  puisque  le 
particulier  se  résolvait  et  disparaissait  dans  le  général, 
le  général  dut  donc  être  pour  lui  le  principe  de  l'appa- 
rence. Il  fut  conduit  tout  naturellement  à cette  idée  par 
l’idéal  de  sa  vie  parfaite;  puisque,  suivant  cet  idéal , l'ap- 
parence se  conçoit  comme  un  moment  passager  du  déve- 
loppement. L’absolu  lui-même  devait  donc  lui  paraître 
comme  un  développement,  qui,  à la  vérité,  a un  terme 
apparent,  l’incendie  du  monde,  mais  un  terme  qui  n’est 
cependant  pas  réel;  car  l’embrasement  universel,  le  plus 
haut  période  de  la  vie,  n’est  lui-même  qu’un  moment  de 
transition  à une  nouvelle  forme  du  monde.  De  cette  ma- 
nière, il  est  vrai , la  réalité  de  la  connaissance  est  un  fait, 
dans  un  sens , puisque  l’unité  de  la  pensée  et  de  l'existence 
est  dans  l'idée  de  la  vie  absolue;  mais,  d’un  autre  côté, 
comme  cette  réalité  se  présente  sous  la  forme  de  la  vie , 
l’unité  des  contraires  n'est  pas  exprimée  parfaitement, 
mais  le  développement  doit  en  être  la  conséquence  , et  la 
séparation  et  l’éloignement  des  contraires  est  nécessaire. 
Mais  cette  imperfection  est  inséparable  du  point  de  départ 
d’Heraclite  , car  elle  se  trouve  dans  le  point  de  vue  phy- 
sique, qui  doit  faire  apparaître  la  naissance  comme  né- 
cessaire, et  l'évolution  des  forces  comme  incessante. 
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CHAPITRE  VII. 

DEUXIÈME  SECTION  DE  LA  PHILOSOPHIE  IONIENNE. 

PHYSIQUE  MÉCANIQUE. 

Anaximnntlre  de  Milet. 

Nous  allons  nous  occuper  maintenant  d’une  autre  série 
de  développemens  dans  la  philosophie  ionienne,  qui  se 
déroula  parallèlement  à celle  que  nous  venons  d’étudier. 
Comme  nous  rencontrons  pour  la  première  fois  dans  l'his- 
toire de  la  philosophie  différons  développemens  qui  s'o- 
pèrent dans  le  même  temps  , il  ne  sera  peut-être  pas  inu- 
tile de  faire  remarquer  que,  pour  ces  premiers  temps  de 
la  philosophie,  les  témoignages  historiques  de  l’action 
mutuelle  de  ces  deux  séries,  ou  nous  manquent  complè- 
tement, ou  sont  très  incertains.  On  ne  peut  pas  non  plus 
conclure  grand’chose  des  caractères  internes,  puisque, 
d’une  part,  on  ne  peut  pas  démontrer  que  les  idées  qui 
se  sont  développées  dans  l'une  des  séries  aient  été  tota- 
lement inconnues  dans  l’autre;  et  que,  d’un  autre  côté,  le 
peu  de  connaissance  que  l’une  des  séries  avait  de  l’autre 
ne  permet  aucune  conclusion  certaine,  attendu  que  les  pre- 
miers philosophes  puisaient  à la  même  source,  à la  pensée 
populaire.  Aune  époque  de  développement  plus  avancé  de 
ces  différentes  directions,  nous  trouvons  au  contraire, 
dans  des  observations  polémiques,  le  signe  d’une  in- 
fluence réciproque  entre  les  convictions  opposées  sur  la 
nature  et  le  monde.  Si  nous  réfléchissons  au  peu  de 
moyens  qu’avaient  les  premiers  philosophes  de  répandre 
leurs  doctrines,  nous  trouverons  très  vraisemblable  que 
leur  philosophie  ne  fût  connue  pendant  long-temps  que 
dans  une  circonscription  très  étroite.  Mais  si  l’on  admet 
qu’à  cette  époque  l’esprit  philosophique  se  forma  eq 
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vertu  d’un  besoin  de  civilisation  vraiment  national , il 
paraîtra  vraisemblable  que  les  élémens  de  la  philoso- 
phie commencèrent  tous , dès  le  principe  et  presque  à la 
même  époque,  à fermenter  dans  l'Ionie,  sans  le  secours 
d’aucune  relation  extérieure. 

Anaximandre  est  le  premier  qui  ail  vu  la  nature  sous  le 
point  de  vue  que  nous  allons  exposer.  Il  était  Milésien, 
et  naquit,  suivant  Apollodorc,  la  seconde  année  de  la  42* 
olympiade(l).  Il  ri'était  pas  beaucoup  plus  jeune  que  Tha- 
lès  dont  on  dit  qu’il  fut  le  disciple  ou  l’ami  (2),  ce  qui 
n’est  cependant  pas  très  sûr,  par  les  raisons  exposées  pré- 
cédemment. On  raconte  plusieurs  choses  de  sa  vie  poli- 
tique (3),  et  son  nom  est  si  célèbre  dans  l’anliquilé,qu’on 
lui  attribue  un  grand  nombre  d’actions  surprenantes  et 
«les  découvertes  importantes.  11  passe  pour  avoir  le  pre- 
mier ébauché  une  carte  géographique  (4),  et  si  l’on  ne 
peut  avec  raison  lui  attribuer  la  découverte  du  cadran 
solaire,  il  semble  du  moins  en  avoir  fait  le  premier  con- 
naître l’usage  aux  Grecs  (ô).  Un  auteur  digne  de  foi  rap- 
porte qu’il  fit  les  premières  recherches  sur  la  grandeur  et 
la  distance  des  corps  célestes  (6).  Il  déposa  ses  opinions 
et  ses  connaissances  dans  un  petit  écrit  qui  passe  avec  rai- 
son pour  le  premier  ouvrage  philosophique  composé  en 


(i)  Diog.  L.  ,11,  a. 

(î)  Slrab. , init.  ; Diog.  L.  , I,  1 3 ; Cic.  acad.  , II,  3y. 
Schleiermachci'  cm  it  trouver  dans  JambL  vit.  Pyth. , 1 1 et  is, 
le»  traces d’uue  autre  tradition,  p.  u4  ctsuiv.  Voy.  Méni.sur 
Anax.  dans  les  Mémoires  de  l’Académie  royale  de  Berlin , i8i5. 

(3)  Il  fut  le  fondateur  d’une  colonie  à Apollonie.  Ael.  var. 
hisf. , III , 17. 

(4)  Strab. , I , « , »4  i Diog.  L. , 11 , à. 

(5)  Diog.  L. , H , 1 ; Euseb.  prœ.  ev. , X , i4-  L®  gnomon 
eu  une  invention  des  Babyloniens  sùivaut  Hérod.  , U , ioq. 
P Lme , 11,  7Ü,  en  attribue  l’ invention  à Anaximèue. 

(6)  Eudatmu  ap.  6'impl.  de  ceelo , fol.  11»  *. 
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prose  grecque  (1);  mais  il  est  invraisemblable  qu’il  ait 
composé  autre  chose  (2).  Son  ouvrage  parait,  il  est  vrai, 
s’êlre  perdu  de  bonne  heure;  cependant  il  parvint  très 
certainement  à la  connaissance  de  ceux  qui  les  premiers 
s’occupèrent  de  l'histoire  de  la  philosophie  ; ce  qui  donna 
aux  écrivains  subséquens  une  plus  grande  certitude. 

Anaximandre  passe  pour  s’ètre  servi  le  premier  d'un 
nom  grec  pour  désigner  le  principe  des  choses  (*pxé)(3). 
Mais  il  y a plusieurs  versions  chez  les  anciens  sur  ce  qu’il 
regardait  comme  principe;  car,  quoique  l’on  convienne 
qu  il  l’appelait  l'infini  (tiaimpov), on  n’a  cependant  pasdécidé 
la  question  de  savoir  ce  qu'il  entendait  par  infini.  Dans 
les  traditions  très  différentes  qui  existent  à ce  sujet , nous 
pouvons  admettre  seulement  que  la  plupart  d'entre  elles 
ne  sont  opposées  les  unes  aux  autres  que  par  suite  d’un 
malentendu  (1),  et  nous  en  tenir  aux  témoignages  les 
plus  sûrs  d’Aristote  et  de  Théophraste,  qui  s’accordent 
à dire  qu’Anaximandre  entendait  par  infini  le  mélange 
des  différentes  espèces  de  parties  constitutives , dont  les 
choses  particulières  ont  dû  se  former  par  la  séparation (5). 


(i)  Diog.  II,  i ; Themist.  oral.  , XV,  p.  36i,  ed.  Petav. 

(a)  Suiil.  s.  v.  Aval;,  lui  attribue  plusieurs  écrits,  dans  les 
titres  desquels  on  peut  encore  découvrir  aujourd'hui  les  tra- 
ces du  malentendu. 

(3)  Sintpl.  phys. , fol.  G a ; Orig.  phil.  , G. 

(4)  Voy.  à ce  sujet  la  Dissertation  pleine  de  pénétration  de 
Schleiermacher,  p.  et  suiv. 

(5)  Aiist.  phys.,  1,4;  Met. , XII , a.  EpmioxXcovç  t4  prypot 

xoù  AvaJrfjK&iosu.  Simpl.  phys.  , fol.  6 b.  Kai  ravrâ  ynciv  • Oti- 
tfpaiTOï  jr»p«jr).j)5tD>î  ri»  Av.  Xryuv  vbv  A vvÇayijav  ' i«îv oç  yâp  tpneiv 
év  Tt;  itixf  un  t où  àmtpo»  Ta  evyytir,  fipt&at  vrpôç  SüXiikai  xai  ü vt  pr> 
Iv  TW  iravfi  r,v,  yivjoOai  xpvoi/,  ô T(  il  yri  yf,l,  ofiliw;  Si  «ai  TÜ» 

aXXwv  tov,  u;  où  ytvouiw wv,  àXX’  ùitsa^ovrwv  trpvrtpov.  Cf.  August. 

de  civ. , D.  VIII,  i ; Sidonûts  Apo/lin.,  Carm.,  XV,  v.  84. 

Prinapüs  prapriit  itmper  r(t  p/aiyue  creari, 
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Cette  idée  se  rapprocherait  donc  de  celle  du  chaos  des 
anciens,  si  par  chaos  on  entend  l'état  primitif  confus 
d’où  toutes  choses  sont  sorties  en  prenant  une  existence 
particulière. 

La  raison  pour  laquelle  Anaximandre  considérait  l’ètr# 
primitif  comme  infini  s’explique  tout  naturellement 
par  l’infinité  des  développemens  du  inonde  qui  ont  leur 
raison  dans  cet  être  primitif.  II  doit  même  avoir  observé 
que  l'être  primitif  doit  être  infini,  afin  que  rien  ne  man- 
que à ce  qui  arrive  et  dont  nous  faisons  partie  (1).  Puis 
donc  que  cet  infini  est  considéré  par  Aristote  comme  un 
mélange , nous  ne  pouvons  pas  l’envisager  comme  une 
pure  multitude  de  matières  premières  ; mais  dans  les 
idées  d’Anaxiraandre,  c’est  une  unité  immortelle  et  im- 
périssable (2);  c’est  le  principe  qui  crée  éternellemcnt(3). 
Ce  philosophe  dérivait  l’action  de  créer  les  choses  par- 
ticulières du  mouvement  éternel  de  l’infini  (4");  d’où 
nous  pouvons  bien  conclure  qu’il  attribuait  à l’infini 
une  force  vivante  à lui  propre. 

Jusqu’ici  il  serait  donc  difficile  de  remarquer  une  dif- 

Singuta  qui  quosdam  fonta  deerevit  habtre 
Æternum  irriguot , ac  rcrum  temine  plcnos. 

L ’irriguos  sort  probablement  de  l’imagination  de  ceux 
qui  voulaient  rattacher  la  doctrine  d’Anaximandre  à celle  de 
Thalès. 

(1)  SintpI.  de  cœlo , fol.  i5i  a ; Plut,  de  plnc.  phil.,  I,  3.  Cf. 
Arist.  phys. , III,  8.  Anaximandre  passe  pour  avoir  aussi  en- 
seigné que  l’être  primitif  ne  peut  pas  être  un  des  quatre  élé- 
mens  parce  qu’autrement  il  rendrait  impossible  par  son  infinité 
l’existence  des  autres  élémens.  SintpI.  phys. , fol  1 1 1 a.  Si  ce 
fait  était  certain , l’observation  qui  en  est  l’objet  trahirait  une 
tendance  polémique  contre  la  doctrine  de  Thaïes;  mais  on  peut 
bien  en  douter. 

(2)  Arist.  phys. , III,  l\.  Kat  tout!»  tTvai  rô  StTov,  àôâvarov  yàp 
xai  àvôi.tQpov,  wor.ip  <frr)dn  ô ' AvaJ.  Cf.  Diug.  L-, II,  1 ;Orig.phil.,(5. 

(3)  Euteb.  pr.  ev. , 1 , 8. 

(j)  Simpl.  phys. , fol,  6 b , 9 b ; Qrrg, , 1, 1, 
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férence  essentielle  entre  la  doctrine  d’Anaximandre  et 
celle  de  Thaïes  on  d’Anaximène,  relativement  aux  idées 
philosophiques  qu'ils  proclament.  Car  tous  ces  philoso- 
phes  admettent  une  unité  vivante  comme  principe  des 
phénomènes  de  la  nature,  et  quoique  les  autres  donnent 
sur  la  qualité  de  ce  principe  vivant  des  êtres  quelque 
chose  de  plus  déterminé  que  ce  qu’en  dit  Anaximandre , 
la  physionomie  philosophique  de  leur  doctrine  ne  con- 
siste cependant  point  en  cela.  Mais  une  différence  essen- 
tielle se  présente  dans  la  manière  dont  Anaximandre  et 
les  philosophes  précédens  dérivaient  les  choses  parti- 
culières de  l'être  primitif.  Car  ce  n'était  pas  du  change- 
ment qui  s’opérait  dans  les  qualités  de  l’être  primitif 
qu’Anaximandre  faisait  naître  les  qualités  sensibles  des 
choses  , mais  bien  de  la  séparation  des  contraires  par  un 
mouvement  éternel , quoiqu’ils  soient  tous  contenus  et 
réunis  en  une  unité  dans  l’infini  (1).  Le  principe  pri- 
mitif d’Anaximandre  est  donc  à la  vérité  une  unité, 
mais  il  contient  déjà  cependant  la  multiplicité  des  élé- 
mens  dont  les  choses  se  composent  (2),  et  celles-ci  n’ont 
besoin  que  d’être  séparées  pour  apparaître  comme  des 
phénomènes  isolés  dans  la  nature.  Dans  la  décomposi- 
tion de  l'infini,  les  élémens  homogènes  tendront  donc 
les  uns  vers  les  autres,  et  ce  qui  dans  le  tout  était  or, 
parait  comme  or,  quoiqu’il  n’eût  point  cette  apparence 
lorsqu'il  était  mêlé  à ce  qui  n’était  point  or  ; ce  qui  était 
terre  parait  comme  terre , puisqu’il  ne  naît  rien  de  nou- 
veau , ou  que  rien  ne  revêt  d’autres  qualités  que  celles 
qui  lui  sont  propres;  mais  que  tout  était  auparavant 


(l)  Stmpl.  phys . , fol.  G b.  Oüvoç  Oc  oùx  àXXotufdvov  roü  srot— 
yiiov  TT(ï  yninv  irouT,  oAX’  ànoxptvo/uwv  xûv  ivavriwv  Sià  rr,ç  àïSiov 
xivrlvcw;.  Themist.  in  Arist.  phys. , I , p.  18  a. 

(a)  Angusl.  de  «V.  D- , VIII  ; 2.  Non  enini  ex  una  re,  sicut 
Thaïes  ex  hurnore,  sed  ex  suis  propriis,  principiis  (/uast/ue  res 
nasci  pulaeit. 


Digitized  by  Google 


238  uvre  ut.  chapitre  vu. 

Comme  ce  qui  se  fait  voir  maintenant  (I).  C’est  bien  là 
visiblement  l'idée  fondamentale  de  la  physique  mécani- 
que: que  rien  ne  change  de  qualité,  mais  que  tout  reste 
toujours  le  meme  et  ne  se  meut  qu'avec  le  reste  des  élé- 
mens , au  moyen  desquels  le  même  élément,  dans  ce 
changement  de  combinaisons,  parait  tantôt  d'une  façon, 
tantôt  d’une  autre.  Nous  retrouverons  encore  cette  idée 
dans  les  explications  particulières  d'Anaximandre.  C'est 
par  ce  côlé-là  que  sa  doctrine  se  distingue  de  la  doctrine 
dynamique  de  l'Ionie  (2). 

Anaximandre  explique  de  la  manière  suivante  la  nais- 
sance des  choses  par  le  tout  infini.  Le  point  central  de  la 
formation  du  monde  était  la  terre;  car  la  terre,  dont  la 
forme  est  celle  d'un  cylindre  dont  la  base  est  à la  hauteur 
comme  1 : 3 , est  affermie  par  l'air,  et  tenue  dans  un  égal 
éloignement  de  tous  les  autres  corps  ; les  étoiles , au  con- 
traire, se  meuvent  autour  d'elle,  à des  distances  égales 
les  unes  des  autres , et  au-dessous  les  planètes  et  le  ciel  des 
étoiles  fixes,  ensuite  la  lune  , et  enfin  le  soleil.  Chacun  de 
ces  corps  est  soutenu  par  un  anneau  (sa  sphère  ) sem- 
blable à une  roue  (3).  D après  celte  idée  du  monde,  l’op- 
position qu'Anaximandre  établissait  entre  le  centre  et  la 
circonférence  semble  être  résultée  de  l’unité  infinie  et 
productrice  qui  renferme  tous  les  contraires.  Mais  il  pa- 
yait aussi  avoir  ramené  cette  opposition  à celle  qui  existe 


(l)  Simpl.  phys. , 1.  1.  ; fol.  5o  a.  Oi  — rîiv  yrvtïrv  àvaipovvrtç, 
Av. 

(a)  Ceux  qui  conserveraient  encore  quelques  doutes  à ce  sujet 
peuvent  consulter  les  passages  où  Aristote  le  confond  toujours 
avec  les  autres  mécanistes,  comme  Anaxagorc,  Empcdoclc  et 
Démocri te.  Phys. , 1 , 4 ; III , 4 j Met.,  XII,  a.  Simplicius  re- 
marque la  même  chose  , Phys. , fol.  6 a. 

(3)  Arist.  de  cœlo , II,  i3;  Diog.  L.  II , i , où  il  y a plu- 
sieurs choses  à rectifier,  ainsi  que  dans  les  passages  suivans: 
Euseb.  prœp.  ev. , 1 , 8;  Plut,  de  pl.  pli. , II,  i5,  16,  ao,  aâ; 
III,  io;  Stob.  ccl.,  I,  p.  4q8,  5io,  5aa;  Orig.  phi/.,  1.1. 
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entre  le  monde  et  le  ciel , voulant  signifier,  par  le  pre- 
mier, le  froid,  et  par  le  second,  le  chaud  (1);  en  sorte 
que  les  élémens  froids  se  séparent  d'abord  des  élémens 
chauds,  et  que  les  premiers  forment  ensuite  le  centre,  et 
les  seconds  la  circonférence  du  monde.  C’est  d'après  cette 
idée  principale  qu’ Anaximandre  dut  nécessairement  faire 
sortir  de  l’opposition  entre  l’interne  et  l'externe,  la  for- 
mation de  toutes  choses,  tant  celle  du  monde  entier  que 
celle  des  choses  particulières,  puisque  l'externe  embrasse 
l’interne , comme  l’écorce  entoure  l’arbre.  La  terre  sc 
composa  donc  primitivement  d’un  mélange  d'élémens 
froids  , aqueux  et  terrestres , qui , séparés  de  l'infini  par 
le  mouvement  éternel , s'isolèrent  ainsi  du  chaud  et  du 
feu  (2).  Le  ciel,  au  contraire  , lui  semble  comme  une 
sphère  creuse  ignée , qui  contient  l’air  atmosphérique. 
Mais  le  monde  continue  à se  développer  après  cette  pre- 
mière forme;  et,  de  même  que  la  terre  est  plus  dévelop- 
pée par  l'action  du  feu,  puisqu'elle  se  sépare  en  terre 
proprement  dite  et  en  mer  (3),  de  même  le  ciel  subit 
aussi  une  séparation  plus  profonde  dans  ses  parties  con- 
stitutives. La  révolution  qui  a produit  ce  résultat  est  dé- 
crite par  Anaximandre  comme  une  sorte  de  crevasse  qui 
s’est  faite  à la  sphère  du  ciel;  ce  qui  a donné  naissance 
aux  systèmes  ignés  particuliers,  qui  forment  actuellement 
les  corps  célestes,  et  qui,  renfermés  ensuite  dans  la 


( 1 ) kuscb 1.  1.  ifrrjït  ôl  to  Ix  tou  âiôcou  yovifioû  ( Vlllg . — ov  J 
Sitfiiv  Tl  xat  ÿuj/o'ov  ( v;i/g . âtppoû  — y'j/'yyj)  xarà  ri,  yhtan  to vii 
toû  xôofiow  àjroxf  lÔîïvai  xac  Tiva  ix  toutou  yXayc;  afaifaa  ictpufi-jai  xû 
■Klf-'t  tt,v  yrjv  àipt , ci;  tw  OcvOfcu  cpXocôv. 

(a)  Orig.phil.,  1.1.;  Plut,  de  Plae.  phil.,  III,  16;  Theophr. 
ap.  Alex.  Aphr.  mrteorol. , fol.  91  a.  Si  quelqu’un  veut  trou- 
ver ici  quelque  ressemblance  et  quelque  accord  avec  la  doctrine 
de  Thaïes,  à lui  permis;  mais  il  n’v  doit  pas  chercher  le  centre 
de  la  doctrine  d’ Anaximandre  , ni  le  centre  du  monde. 

(3)  Plut. , 1. 1. 
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sphère  aérienne , ne  deviennent  visibles  que  par  certaines 
ouvertures  (1).  Nous  retrouvons  encore  ici  cette  opposi- 
tion entre  l’externe  et  l’interne,  l’air  environnant  et  le 
feu  environné;  seulement,  ce  qui  environne  le  monde  se 
présente  sous  une  autre  forme  que  dans  le  centre,  ou  plu- 
tôt dans  le  monde;  car,  dans  le  monde,  l’intérieur  ou  le 
monde  proprement  dit  est  le  froid  , et  l'extérieur  ou  le 
cieLest  le  chaud.  C'est  le  contraire  pour  les  corps  célestes  : 
l’intérieur  est  le  chaud  , et  la  matière  environnante  est  le 
froid.  On  ne  peut  voir  en  cela  qu'une  opposition  cherchée 
à dessein,  et  qui  tenait  aussi  à ce  qu'Anaximandre,  atta- 
ché aux  idées  polythéisliques  du  vulgaire,  appelait  dieux 
les  mondes  innombrables  et  le  ciel , entendant  par  là  les 
étoiles  (2).  Mais  lorsqu'il  parlait  de  mondes  infinis  qui  exis- 
taient à côté  les  uns  des  autres  dans  l'espace , il  ne  pouvait, 
d’après  son  point  de  vue  général,  prendre  l'idée  de  monde 
que  dans  un  sens  subordonné,  puisqu’il  était  convaincu 
de  l’unité  du  monde  en  conséquence  de  toutes  ses  idées, 
puisqu'il  supposait,  d’une  part,  une  action  des  corps  cé- 
lestes sur  la  formation  de  la  terre  , et  d’autre  part,  que  les 
corps  célestes  et  la  terre  formaient  un  système  ordonné 
suivant  des  distances  déterminées. 

Nous  devons  donc  reconnaître  dans  toutes  ces  forma- 
tions une  production  mécanique;  car  c’est  le  mouvement 
éternel  qui  sépare  les  contraires,  et  qui  dispose  les  élémens 
chauds  à la  circonférence , et  les  élémens  froids  au  centre. 
Le  contraire  semble  aussi  avoir  joué,  pour  Anaximandre, 
le  rôle  du  pesant  et  du  léger,  et  avoir  été  considéré  comme 


(1)  Euseb.  , 1. 1.  (immédiatement  après  ce  qui  a etc  dit  précé- 
demment). 11  orivoî  âitoppoyiioTîç  xai  i?ç  riva;  àiro*).iic0ti8iîç  xuxXou;  , 
ürroatfivcu  vôv  îîXiov  xoi  xiiv  ct).r,viiv  xai  tgùj  iirtsa;.  Plut,  de  pi.  pb • , 
II  , 20,  25. 

(2)  Cic.  de  nat.  22.,  1 , 10  ; S lob.  ecl. , I , p.  56  ; Plut,  de  pl. 
ph.  ,1,7- 


Digitized  by  Google 


ÉCOLfe  BBS  PHIL0S0MES  IOXIEVS.  $41 

le  principe  du  mouvement  ^1).  Aussi  retrouvons-nous  ici 
la  détermination  mathématique , dont  l’alliance  avec  les 
idées  mécaniques  sur  la  nature  est  si  naturelle.  L’applica- 
tion des  notions  de  quantité  se  montre  en  effet  dans  la 
détermination  des  rapports  entre  la  grandeur  et  la  gros- 
seur de  la  terre,  dans  la  supputation  de  la  distance  entre 
deux  mondes,  et  dans  celle  de  la  grandeur  du  soleil  com- 
parativement à la  terre  (2). 

Mais  on  voit  encore , sous  un  autre  rapport  et  d'une 
manière  plus  frappante  même , comment  sa  façon  de  con- 
cevoir le  monde  s’accorde  admirablement  avec  le  point 
de  vue  mécanique  de  la  nature;  et  comme  on  voit  le 
même  aspect  dogmatique  se  dérouler  d’une  manière  exac- 
tement semblable  chez  les  autres  mécanistes  de  l’école 
d’Ionie  , tandis  qu’on  ne  rencontre  rien  de  pareil  chez 
les  dynamistes,  on  trouve  en  cela  un  moyen  de  recon- 
naître , dans  les  détails  , l’enchaînement  historique  de 
cette  doctrine , enchaînement  qui  pouvait  déjà  paraî- 
tre suffisamment  clair  par  la  considération  du  point 
de  vue  général.  Le  point  de  vue  mécanique  de  la  na- 
ture doit  éprouver  une  très  grande  difficulté  pour  ex- 
pliquer fci  formation  organique  des  êtres  vivans  puisqu’il 
ne  reconnaît  aucune  force  primitivement  vivante,  et  qui 
se  transforme  véritablement  en  états  variables.  Aussi  trou- 
vons - nous  toujours  les  mécanistes  occupés  à faire  des 
hypothèses  pour  expliquer  les  phénomènes  de  la  vie  végé- 
tative et  de  la  vie  animale  par  des  lois  mécaniques.  L’hy- 
pothèse d'Anaximandre  ne  nous  a été  transmise  que  très 
imparfaite;  mais  nous  voyons  cependant  qu’elle  s’accorde 
avec  ses  autres  idées  sur  la  formation  insensible  du  monde 
par  les  contraires  qui  se  développent  entre  le  chaud  et  le 


(i)  Comparer  une  doctrine  analogue  aux  idées  d'Anaxitnandrc 
sur  la  formation  du  monde,  dans  Diod.  Sic.  ,1,7. 

(a)  Plut,  de  plac.  phd. , II,  ai  ; Théodore t.  gr.  ajf.  cur. , I , 
p.  718. 

1.  16 
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froid  , et  qu’etle  a une  très  grande  ressemblance  avec  une 
ancienne  théorie  sur  la  naissance  des  animaux  et  de 
l'homme  que  Diodore  de  Sicile  nous  a conservée  dans  son 
ensemble  ( 1 ).  Anaximandre  supposait  que  noire  terre  s’ est 
formée  d'un  mélange  primitif  d'eau  et  de  terre,  puisque 
l’influence  du  soleil  , s’accroissant  de  plus  en  plus,  dessé- 
cha l’humidité  primitive  (2)  Or,  tant  que  la  terre  fut  plus 
boueuse  et  moins  ferme  qu’elle  n’est,  le  soleil  eul  plus 
d’action  sur  elle;  à présent  meme  l’action  solaire  est 
plus  sensible  dans  les  contrées  marécageuses  que  dans 
les  pays  secs.  Le  soleil  donc  mettant  en  fermentation  l'hu- 
midité contenue  dans  l'intérieur  de  la  terre,  comme 
dans  un  réservoir  d'essence  vitale,  elle  s’en  dégagea 
sous  forme  de  bulles  au  dehors  (3).  C'est  ainsi  que  les  pre- 
miers animaux  naquirent , suivant  Anaximandre,  dans 
l’humidité;  le  soleil  les  en  fit  éclore,  et  les  revêtit  d’une 
enveloppe  épineuse.  Anaximandre  n'oublie  pas  non  plus 
ici  l’opposition  entre  l’interne  et  l’externe.  Mais,  avec  le 
temps,  les  animaux  brisèrent  celte  enveloppe  corticale  et 
s’élevèrent  dans  la  région  sèche,  où  ils  ne  vécurent  cepen- 
dant que  peu  de  temps  (4).  Il  semble  donc  avoir  conçu 
celle  première  naissance  des  animaux  comme  une  nais- 
sance imparfaite,  en  sorte  qu’il  fallut  d’abord  un  dévelop- 
pement progressif  de  la  terre  pour  quelle  put  produire 

(i)  1,  17.  P.odore  trouve  aussi  cette  hypothèse  dans  Euripide; 
elle  appartient  egalement  à Archrlaüs  h*  physicien  ; nous  som- 
mes autorisé  par  là  et  par  quelques  autres  indications  à l’attri- 
buer aussi  à Anaxagorc,  le  maître  d’Euripide  ci  d’Archclaii*. 

(aj  Plut,  de plac.  phil.,  III.  C.f.  Thctp.'ir.  ap.Alex.  Aphrod. 
meteorol.  , fut.  91  a. 

(3)  Diod.  Sic.  ,1.1. 

(4)  Plut,  de  pl.  phil. , 3 , 19.  Av.  {»  vycM  ytvwsOüvai  rôt 

, yùoiwî  irtf  1 r/c/jiva  àx&QwScci - xpcjîotivo ùcti;  ci  rr.ç  r,).i xia;  àno- 
P»ivitv  iiti  to  çr,f< irifov  lui  ttlfifjir.yvyfiEvou  T»ü  «pXsioü  irt’  oÀcyov  yj-nn 

piTO^iùysci.  Orig.  phil . , 1.  1.  Ta  (Te  Çwotyiv EvOai  E^arfiiÇ'.fiEva  ùitè  rsü 
r/Xi’ou. 
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des  êtres  divans  qui  eussent  une  vie  plus  longue,  et  qui 
pussent  se  propager  entre  eux  (1).  Anaximandre  paraît 
avoir  considéré  l’homme  comme  le  dernier  produit  vivant 
de  l’action  solaire  sur  la  terre  (2);  car  il  observe  que 
1 homme  a le  plus  grand  besoin  de  tous  les  autres  animaux 
pour  sa  conservation  (3);  que,  par  conséquent,  il  n'a 
pu  venir  au  monde  sous  une  forme  parfaite , dans  le  prin- 
cipe , mais  d’abord  sous  la  forme  de  poisson  , apres  quoi, 
s’étant  développé  davantage  , et  étant  devenu  capable  de 
s'aider  lui-même  , il  fut  jeté  sur  la  terre  (4).  Ces  hy- 
pothèses font  voir  clairement  la  difficulté  que  l’on  trou- 
vait à expliquer  les  organisations  vivantes , en  considérant 
la  formation  de  l’organisme  comme  l’œuvre  d’tine  série  de 
procédés  naturels  longue  et  compliquée. 

Mais  comme  l’infini  était,  suivant  Anaximandre,  le  prin- 
cipe de  toute  naissance,  il  est  aussi  le  principe  de  toute 
mort  : deux  choses  qui  arrivent  par  l’éternel  mouvement 
qui  fait  sortir  les  dilférens  élémens  de  1 infini  de  leur  état 
de  mélange , et  qui  les  y fait  rentrer  (5).  C’est  eé  que  vou- 


(i)  Diod.  Sic.  ,1.1. 

(j)  A moins  qu’on  ne  veuille  attribuer,  avec  Diodore,  la  sup- 
position de  la  génération  équivoque  continuelle  des  différentes 
sorles  de  petits  animaux  , à Anaximandre. 

(3)  Euseb.  prevp.  ev. , 1 , 8. 

(jl  Euseb  pnvp.  ev.  ,1.1.;  P/ut.  Sj'rnp.,  VlFT  , qu.  8,  4. 

■AXX’  «v  iyOvnv  iyycvtîO»!  to  irpwrov  âvQjwrrcu;  ÔTrotpoivtTai  xoti  vpoytv- 
tocç  ù;ircptc  izxtSia  ( avec  Wyllenb.  au  lieu  de  <3c7rtpoi  iraXotioi)  xa\ 
yiv-.t/cvo-j;  îxavoù;  coruroî;  fi-.rfiib  , cx{3X>i6î>vai  njvixaùra  xai  yr,;  \a- 
(iicQat.  Orig. , 1.  I.  Il  me  semble  que  c’est  par  erreur  qu’Anali- 
lüandre  passe  pour  avoir  donné  aux  premiers  hommes  la  forme 
des  poissons.  Il  est  vraisemblable,  en  effet,  qu’il  supposa  seule- 
ment que  les  hommes,  comme  tous  les  autres  animaux,  étaient 
venus  au  monde  dans  la  vase  primitive,  enveloppés  d’une 
écorce  épineuse  qu’il  pouvait  comparer  aux  écailles  et  aux  ua- 
geoires  des  poissons. 

(5)  Plut,  de  pl.  pli.,  1,3;  Euseb.,  1. 1. 
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lait  faire  entendre  Anaximandre  lorsqu’il  disait,  en  fai- 
sant allusion  à la  morale  : > Ce  qui  fait  que  les  choses 
naissent  fait  aussi  quelles  passent  suivant  leur  destinée; 
car  elles  subissent  la  peine  et  le  châtiment  dus  à l'injus- 
tice suivant  l’ordre  du  temps  (1).  » Cependant  le  côté  mo- 
ral , dans  cette  manière  de  voir , n’est  qu’une  considéra- 
tion fort  accessoire,  et  l’injustice  qu’il  y a pour  lesélémens 
individuels  à sortir  de  l’infini  pourrait  bien  n’étre  autre 
chose  que  l'inégale  distribution  des  différentes  sortes  d’é- 
lémens,  quia  lieu  dans  leur  séparation  parle  mouvement. 
Mais,  ainsi  qu'on  l’a  déjà  remarqué,  Anaximandre  regardait 
l’opposition  extrême  entre  le  monde  et  le  ciel , ou  entre 
le  froid  et  le  chaud,  comme  tendant  à se  neutraliser  dans 
une  série  progressive  d'actions  et  de  réactions  ou  de  sépa- 
rations; car  le  soleil  agit  continuellement,  maintenant 
même  (2),  sur  la  terre , pour  l’échauffer  et  la  dessécher  ; 
c’est-à-dire  qu’il  attire  dans  sa  sphère  les  élémens  froids 
dont  la  terre  se  compose  , et  devient  ainsi  plus  froid  lui- 
mérae,  tandis  que  les  élémens  chauds  s’accumulent  sur  la 
terre.  La  fin  de  ce  procédé  continuel  de  la  nature  ne  peut 
être  conçue  que  dans  un  parlait  équilibre  des  forces  op- 
posées , en  sorte  que  tout  se  résolve  de  nouveau  dans  le 
mélange  proportionnel  de  l’infini  (3). 

Mais  si  l’on  ne  perd  pas  ici  de  vue  que  le  mouvement 
est  éternel , suivant  Anaximandre,  on  doit  supposer  aussi 
que  la  fin  de  toutes  les  oppositions  cosmiques  ne  devait  être 
pour  lui  qu'une  transition  à une  nouvelle  forme  du 


(i)  S un  pl . phys. , fol.  6 a.  EÇ  Zn  ot  r,  ymuiç  cuti  toîç  uuui,  xoô 
tt,ï  'pQtpâv  ciç  toûtji  yataQat  xar à to  ' îiiovai  yàf  avirà  tiui»  xai 

àixT,t  ttî  oraixia;  xarà  rr.v  roû  jfpjvou  TÔijiv,  irooîTixorrijjoiç  ovoptauiv 
a’jzU  )iy «v. 

(a)  Theophr. , 1.  1. 

(3)  Si  l’on  fait  attention  à la  conversion  de  la  terre  en  sou 
opposé  , on  peut  dire  que,  suivant  Anaximaudrc,  le  monde  sera 
consume  par  le  feu.  Stob.  ecl. , 1 , p.  4>d. 
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monde  (1).  Il  considérait  donc  l’infini  comme  un  être  qui 
naît  sans  cesse;  mais  cette  naissance  n’est  autre  chose 
qu'une  décomposition  et  une  recomposition  constante  des 
élémens  immuables  $ ce  qui  fait  qu’on  pouvait  bien  dire  , 
d'après  sa  doctrine,  que  les  parties  du  tout  changent, 
mais  que  le  tout  ne  change  pas  (2),  si  par  changement  des 
parties  on  entend  seulement  le  changement  des  différentes 
combinaisons  qui  forment  le  ciel  et  le  monde. 

Sous  ce  point  de  vue  mécanique  de  la  nature , l’idée  du 
tout  reste  la  même  , comme  accord  réciproque  des  élé- 
mens entre  eux  et  entre  les  systèmes  d’élémens;  le  tout 
lui-même  est  en  quelque  sorte  un  être  vivant , puisqu’il  di- 
rige la  composition  et  la  décomposition  de  ses  parties,  en 
vertu  de  la  force  motrice  qui  lui  est  propre.  Néanmoins, 
la  tendance  mécanique  de  cette  doctrine  ne  peut  être 
mise  en  doute,  puisque  toute  naissance  ne  provient,  sui- 
vant elle, que  d’un  changement  de  rapports  locaux. 

Or  deux  méthodes  différentes  purent  se  rattacher  à ce 
point  de  vue  dans  le  développement  étendu  de  la  science 
de  la  nature  : car,  ou  l’on  faisait  disparaître  l’unité  du  tout, 
et  par  conséquent  l’ensemble  qui  en  résultait  entre  les  par- 
ties; ou  bien,  tout  en  conservant  l’unité  du  tout  et  l’har- 
monie de  toutes  les  parties  de  la  nature,  on  enlevait  au 
tout  la  force  motrice  en  la  dérivant  d’un  autre  principe. 
La  première  méthode  a été  suivie  par  les  atomistes , la  se- 
conde par  Anaxagore.  Mais  ces  deux  doctrines  sont  d'un 
intérêt  bien  différent  pour  le  développement  de  la  philo- 
sophie. Car  les  atomistes,  en  niant  l'harmonie  du  tout, 
décourageaient  la  recherche  philosophique  de  la  connais- 
sance du  tout  et  des  principes,  ainsi  que  nous  le  verrons 


( l ) Simpl.  phys.  , fol.  l5']  b.  O!  fùv  yip  àircipov;  rû>  irXrIQtc  roi»; 
xie/tovi  ùnoOsjit/oi , ci;  01  ittp'i  AvaÇifijtvÆpov  x.  t.  X.  — yivopuvov;  ail- 
Toüîxai  yScipofu’vou;  iimOt-ixo  itt’  aircipoy , âXXwv  fi f*  eu:  ytvofirvuï,  *X- 
Xwv  or  u>8cipofuvuv. 

(a)  Diog.  L.,  II,  i. 
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plustartl  ; Anaxagore,  aucontraire,  étendit  la  connaissance 
philosophique  en  établissant  une  distinction  entre  la 
force  motrice  et  la  matière  mise  en  mouvement.  Nous 
mettrons  donc  au  nombre  des  tendances  antiphilosophi- 
ques  de  cette  époque , lesdoctrines  atomistiques , qui  sem- 
blent, du  reste,  postérieures  à la  philosophie  d'Anaxa- 
gore  ; mais  en  même  temps  nous  rattachons  h la  doctrine 
d’Anaximandrecelled’Anaxagore,  quoique  ce  dernier  phi- 
losophe soit  de  cent  ans  postérieur  au  précédent.  Nous 
rencontrons  ici  une  lacune  dans  notre  connaissance  du 
développement  insensible  de  la  théorie  mécanique  de  la 
nature;  car  il  n'est  pas  vraisemblable  que,  pendant  le 
siècle  qui  sépare  Anaximandre  d’Anaxagore,  celle  doc- 
trine n'ait  pas  eu  scs  progrès.  Cette  lacune  est  en  très 
grande  partie  remplie,  en  ce  sens  que  nous  pouvons  ad- 
mettre que,  pendant  cet  intervalle,  la  doctrine  dynami- 
que influa  sur  le  point  de  vue  contraire  ; car,  à l’époque 
du  réveil  de  la  conscience  philosophique  en  Grèce , les 
diverses  spéculations  devaient  avoir  des  rapports  entre 
elles  ; c’est  ainsi  que  l’influence  de  la  doctrine  dynamique 
sur  les  opinions  d’Anaxagore  est  très  sensible. 


CHAPITRE  VIII. 

Anaxagore  de  Clazomène. 

Anaxagore  naqui  t à Claxomène,  danslasoixantc-dixième 
olympiade,  d’une  famille  riche  et  distinguée  (1);  mais  il 
ne  s'immisça  point  aux  affaires  publiques,  et  négligea 

(i)  Suivant  Apollodore,  Di°g-  ■£*,  II,  7.  Ce  qui  s’accorde 
avec  ce  qu'on  raconte  de  l'amitié  qui  exista  entre  lui  et  Périçlcs. 
Voir  sur  les  difficultés  dans  les  déterminations  chronologiques, 
Ed.  Schaubach , Jnaxagorcc  Clazonienii  fragmenta , etc., 
Lifs.,  1827, cap.  1.  Cet  écrit  contient  d’cxcellens  rcuscignemcu* 
sur  la  vie  et  les  doctrines  d’Anaxagore. 
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même  le  soin  de  sa  propre  fortune  par  amour  pour  l’é- 
tude ( 1) , convaincu  qu’il  était , dit-on,  que  la  véritable 
fin  de  la  vie  est  la  contemplation  de  l’ordre  merveilleux 
de  la  nature  (2).  11  passe  ordinairemcfit  pour  avoir  été 
disciple  d'Anaximène,  ce  qui  ne  peut  être  chronologique- 
ment contesté,  mais  seulement  parce  qu’on  ignore  le 
temps  où  naquit  ce  dernier  philosophe.  Mais  la  direction 
qu’ils  prirent  l’un  et  l’autre  dans  la  philosophie  est  si 
différente , qu’on  ne  peut  pas  trop  les  considérer  comme 
ayant  appartenu  à la  même  école.  Il  est  encore  plus  dif- 
ficile d'étre  de  l'avis  de  ceux  qui , d’après  une  indication 
d’Aristote  (3),  font  d’Anaxagore  un  disciple  d'Hermotime 
de  Clazomètie  , visionnaire  exlaiiq'ue  des  temps  les  plus 
reculés  (4).  On  dit  d’Anaxagore,  comme  de  la  plupart 
des  anciens  sages,  qu’il  fit  de  grands  voyages,  particu- 
lièrement en  Egypte  : mais  on  n’en  est  pas  certain.  Il 
quitta  Clazomène  pour  Athènes,  entraîné  , sans  doute , 
par  ses  goûts  studieux  vers  la  capitale  des  sciences  et  des 
arts  à cette  époque.  Là,  nous  le  voyons  intimement  lié 
avec  Périclés,  dont  il  fut,  dit-on,  le  précepteur.  L’élo- 
quence du  disciple  dut  grandement  se  ressentir  de  la 
science  du  maître  (5).  Il  n’est  pas  sûr,  du  reste,  qu’il  ait 


(t)  Plat.  Hipp.  maj.,  p.  a8i  , i83;  Cirer.  Tiisc.  , V , 3g. 

(a)  Diog.  L.,  II,  io;  Clem.  Alex.  Sirom. , II,  p.  4<6>  cf. 
Arisl.  Flh.  Nie.,  X,  8 , 1 1 , etl.  Zell.  , c.  not. 

(3)  Met.  ,1,3. 

(4)  Carus,  sur  la  tradition  concernant  IJcrmolime  de  Clazo- 
mène, dans  les  Beitrægen  de  Fülleborn  pour  l’histoire  de  la  phi- 
losophie , t.  III , part.  9. 

(5)  Plut.  v.  Pericl.  ,4  — fi;  Aristid.  Oral.,  III,  p.  318, 
ed.  Cant. , qui  donne  la  source , savoir , Plat.  Phœdr. , 37°  » 
cf.  Alrib. , I , p.  1 18.  Le  tout  repose  sur  une  tournure  du  dia- 
logue de  Platon,  dans  laquelle  l'ironie  est  très  virible.  J’attribue- 
rais plutôt  à Anaxagore  quelque  influence  sur  l’incrédulité  de 
libre  penseur  dcPcriclès^M|pqu’on  la  remarque  daus  l’anec- 
dote du  pilote  qui  était  effrayé  de  l’éclipse  de  soleil, 
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ouvert  une  école  publique  à Athènes , comme  l’affirment 
des  écrivains  postérieurs.  Un  grand  nombre  d'hommes 
célèbres  passent  cependant,  suivant  un  dire  commun  très 
douteux,  pour  avoir  été  ses  disciples.  Seulement,  il  est 
vraisemblable  qu’Euripide,  le  poète  tragique,  et  Arche- 
latls,  le  physicien,  vécurent  dans  une  grande  intimité 
avec  lui  (1).  Sa  liaison  avec  le  plus  puissent  des  Athéniens 
ne  lui  fut  pas  très  avantageuse  ; car  on  dit  non  seule- 
ment qu’il  passa  sa  vieillesse  dans  une  grande  misère, 
mais  encore  qu’il  ne  put  échapper  à la  persécution  qui 
frappa  les  amis  de  Périclès,  quand  celui-ci  eut  perdu  sa 
puissance.  Accusé  d’impiété  envers  les  dieux  et  d’attache- 
ment pour  les  Perses  (2) , il  fut  jeté  en  prison  (3) , et  enfin 
obligé  de  s’enfuir  à Lampsaque(4  ).Ce  qui  le  fil  accuser  d’im- 
piété , ce  fut  sa  manière  de  penser,  qui  n’était  sans  doute 
pas  d’accord  avec  les  croyances  religieuses  populaires , 
puisqu’il  disait  que  le  soleil  et  la  lune  étaient  pierre  et 
terre  (5)  ; qu’il  expliquait  par  les  lois  de  la  nature  les 
phénomènes  censés  prodigieux  (6)  que  présentaient  les 
entrailles  des  victimes  ; qu’il  voyait  un  sens  moral  dans 
les  mythes  d’Homère,  et  qu’il  expliquait  l’allégorie 
contenue  dans  les  noms  donnés  aux  dieux  (7).  Anaxagore 


(î)  Thucydide  l’historien,  Démocrite , Empédoclc  , Métro- 
dore  de  Lampsaque,  Esope  le  tragique,  Socrate,  et  inèmc  Thc- 
mistocle,  passent  aussi  pour  avoir  été  ses  disciples.  Voy.  Schau- 
bacli  , p.  16,  sq.  J'observe  seulement  que  le  passage  d’Aristide 
rapporté  p.  a3  est  évidemment  une  fausse  interprétation  de 
Plat. , Alcib. , I , I.  1. , où  Socrate  est  pris  pour  Périclès. 

(a)  Diog.  L. , II , p.  ta. 

(3)  Plut,  de  exil. , 18;  île  profect.  in  virt.  , i5;  Diog.  L . , 
II,  i3. 

(4)  Diog.  Z.,  Il,  t4- 

(5)  Plat.  apol. , p.  aG. 

(G)  Plut.  v.  Pericl. , 6;  Theophr.  char.,  16. 

(7)  Diog.  L.,  1.  1.;  Gcorg.jj*^0n  citron.,  p.  149,  ed, 
Par.}  cf.  Heync comm.  de  Apm^Wfl. , III,  p.  Q3a. 
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se  retira  à Lampsaque  dans  un  âge  avancé , et  y mourut 
presque  aussitôt  dans  la  quatre-vingt-huitième  olym- 
piade (1).  Sa  mémoire  était  célébrée  , à Lampsaque,  par 
des  fêtes  (2). 

Outre  sa  doctrine  philosophique,  on  attribue  à Anaxa- 
gore  une  foule  d'autres  connaissances,  même  celle  de 
l’avenir,  parce  qu’il  avait  fait  connaître  d’avance,  d’une 
manière  très  générale  seulement , des  évcnemens  extra- 
ordinaires. 11  s’occupa  beaucoup  des  mathématiques  et 
des  sciences  auxquelles  elles  s’appliquent , particulière- 
ment de  l'astronomie.  C’est  ce  que  prouve  d'ailleurs  le 
grand  nombre  de  découvertes  qu’on  lui  attribue.  11  passe 
pour  avoir  le  premier  pressenti  la  véritable  explication 
de  la  lumière  de  la  lune  (3),  et  des  éclipses  solaires  et 
lunaires  (4).  Ses  écrits  sur  la  nature,  dont  Simplicius 
nous  a conservé  plusieurs  fragmens,  étaient  très  renom- 
més et  très  connus  dans  l'antiquité  (5). 

Le  principe  servant  à expliquer  la  nature  d’une  manière 
exclusivement  mécanique , fut  très  nettement  proclamé 
par  lui,  puisqu’il  disait  (6):  «Que  les  Grecs  avaient 
tort  de  penser  que  quelque  chose  naisse  et  que  quel- 
que chose  périsse;  car  rien  ne  naît  ni  ne  périt:  seule- 


(0  Diog.  Z.,  II,  7,  où  il  faut  lire  autrement.  Voy.  not. 
Menag.  ad.  h.  I. 

(a)  Alcidamas  ap.  Arist.  rhet. , II,  a3  ; Diog.L.,  II,  i4; 
Plut.  reip.  ger.  prœc. , 27. 

(3)  Plat.  Crat.  , p.  409. 

(4)  Cependant  Anaxagore  n’expliquait  pas  encore  les  éclipses 
d’une  manière  précise.  Slob.  ecl.f  I,  p.  56o,  d’après  Théo- 
phraste; Orig.  pltil. , 8, 

(5)  Plat.  apol. , p.  u6. 

(G)  Si  tupi.  phys. , fol.  33  b.  To  oc  ylyveaOat  jcoùt  àîrftXXixjOat  oux 
opOtoç  vofAtÇouaiv  01  "EXXîqvcç*  ov&v  yap  "fârtpoi  ytyvcra t , ov$ï  àtrôXXuTac, 

àXX  à TT  fOVTCOV  Xf>YifjÂTO)V  OVppUOyCTOU  TC  X0t(  OtOXplVCTÛCt  * XOÙ  OVT  ù)Ç 
âv  opQ<oç  xotXoTcv  to  tc  yt yvcoQac  cvppucycaOac  xa<  TO  à7côXXvo6ai  oiaxft- 

vcoQau.  Cf.  Arist,  met.  ,1,3. 
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ment , ce  qui  est  se  mêle  on  se  sépare  , se  confond  ou  se 
distingue,  et  le  naître  et  le  périr  seraient  appelés,  avec 
raison,  composition  ou  mélange,  et  décomposition  ou 
séparation.  » Ce  principe  , qui  rend  impossible  tout 
changement  et  tout  développement  vital  des  choses  , ne 
pouvait  se  fonder  que  sur  ceci , c’est  que  tout  changement 
des  choses,  dans  I hypothèse  contraire,  serait  la  produc- 
tion de  quelque  chose  par  rien  , et  que  rien  ne  peut  pro- 
venir du  non  existant  (I).  C'est  probablement  ce  même 
principe  qu’il  proclama  parcelle  formule  (2)  : « Le  nombre 
des  choses  n’augmente  ni  ne  diminue  par  leur  décomposi- 
tion mutuelle,  car  il  est  impossible  qu'il  y ait  quelque 
chose  en  dehors  de  toutes  choses;  mais  le  nombre  des 
choses  reste  toujours  le  même.  » 

Or,  si,  d'après  ce  principe , Anaxagore  attribuait  tout 
changement  à la  décomposition  ou  à la  composition  des 
parties  simples,  il  devait,  pour  expliquer  la  formation  du 
monde,  remonter  à un  état  primitif,  dans  lequel  tout 
était  ou  mêlé  ou  séparé  , quoiqu'il  n’ait  dû  admettre  un 
tel  état  primitif  que  comme  un  moyen  pour  l'exposw 
tion  de  son  système  (3).  Or,  qu’il  ait  supposé  un  mélange 
primitif  de  toutes  les  choses,  c’est  ce  dont  on  ne  peut 
douter,  d’après  l’idée  qu'il  se  faisait  des  causes  motrices 
qu’il  croyait  apercevoir  dans  la  disposition  des  phéno- 
mènes du  monde.  Et  comme  il  rapportait  à ces  causes 
l'ordre  des  choses , l’état  primitif,  c'est-à-dire  l’ensemble 
des  élémens  conçus  sans  causes  motrices , dut  lui  appa- 


(i)  Arist.  phys.,  1,  4;  Simpl.  phys.,  fol.  35  a;  Plut,  de 
plue.  ph.  ,1,3. 

(a)  Simpl.  phys. , fol.  33  b.  Toûruv  Si  où  ru  Staxnotfihav  yty-jâs- 
xtiv  xpr, , 5rt  itôvra  eùScv  tXâïîM  ittiv,  oùft  nXtltt  ’ oùft  àmarh-j  nom— 
r mj  trXc.-u  i7voti , àXXà  irâvra  fia  dut . 

(3)  Arist.  phys.  . III , 4;  VI U,  I , reproche  u Anaxagore  d’a- 
voir admis  un  commencement  du  monde;  mais  Simplicius, 
phys. , fol.  a5 7 b , le  justifie.  Nous  reviendrons  plus  bas  sur  ce 
Sujet. 
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rallre  comme  un  mélange  confus  et  sans  ordre.  U com- 
mença donc  son  livre  par  le  dogme  , que  tout,  avant  la 
formation  du  monde,  était  dans  un  état  de  confusion  ; 
que  tout  était  composé  de  parties  élémentaires  infiniment 
petites,  ou,  comme  il  les  appelait,  des  semences  des 
choses  (1).  Mais  alors  la  propriété  d'aucune  de  ces  parties 
primitives  ou  élémens  ne  pouvait  se  développer  , tant  à 
cause  de  la  petitesse  de  l'élément,  qu’à  cause  de  son  état 
de  confusion  (2) , ou,  comme  Ana\agore  le  disait  lui- 
raéme  (3)  : « Toutes  les  choses  étaient  ensemble,  infinies 
en  nombre  et  en  petitesse,  car  la  petitesse  était  aussi 
infinie,  et  comme  tout  était  mêlé  , rien  n’était  connais- 
sable à cause  de  cette  petitesse.  » Il  devait,  en  effet, 
concevoir  ccs  parties  primitives  comme  infiniment  pe- 
tites, puisque  leur  décomposition  et  leur  composition 
échappe  à notre  observation.  * Avant  que  la  séparation 
n’eîit  lieu,  comme  tout  était  ensemble,  aucune  propriété 
ne  pouvait  se  remarquer,  à cause  du  mélange  de  toutes 
choses  , de  l'humide  et  du  sec  , du  chaud  et  du  froid , du 
clair  et  de  l'obscur,  et  d'une  grande  quantité  de  terre 
qui  était  mêlée  à tout  cela  , et  d'une  multitude  d'élémens 
et  de  germes  qui  ne  ressemblaient  en  rien  les  uns  au* 
autres  (4).  » Il  démontra  aussi  l'infinie  petitesse  des  élé- 


(i)  Je  suis  toujours  persuadé  que  le  nom  d'homceoméries , 
qu’on  donne  ordinairement  aux  parties  constituantes  primitives 
d Anaxagore,  n’est  point  de  lui,  malgré  ce  que  Schaubach  a dit 
en  faveur  de  l’opinion  contraire,  p.  89.  Cf.  Sinipl.  de  ç<xlot 
fol.  148  b.  Si  ce  nom  n’a  pas  été  employé  d’abord  par  Aristote , 
les  anaxagorcens  peuvent  l’avoir  inventé. 

(•1)  Arist.  met. , X , 6. 

(3)  Sinipl.  phjrs. , 33  b.  Acywv  àn  ip/ÿ;'  àfisS  irmra  yriifKXTS 
r,i , âirtipa  xat  xÀiïOoç  x3<  UfoxpoTTira  ' xal  y«p  t'o  eptxp « Æmipa»  flv  ' 
xxt  ffocvTuv  biio-j  iovtwv  oùôtv  tu o/jÂov  îv  üir'o  apnfÔTrmç. 

(4)  Sinipl.  phys. , 33  b.  llpiv  -ft  âttoxpt&h 01 , nJnrtn  éfioü 
t'ivrwv , ovil  Xfoii)  tûir,).oj  r,i  oiiicpia  ‘ àmxùXvt  y<xp  y euppiipy  ivarrw) 
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mens  par  la  divisibilité  infinie  des  choses  observables, 
puisque  le  petit  comme  le  grand  peut  être  divisé  en  par- 
ties égales,  et  que,  par  conséquent,  rien  d'observable  n’est 
un  (1). 

Anaxagore  considérait  la  masse  des  élémens  confondus 
comme  une  unité  (2)  : ce  qui  lui  semble  particulièrement 
établi  par  la  continuité  du  plein  de  l’espace;  car  la  dé- 
composition même  des  choses  n’en  est  pas  une  rupture; 
les  choses  ne  sont  pas  séparées  les  unes  des  autres  comme 
avec  la  hache (3);  et,  dans  l’espace,  il  n’y  a pas  de  vide 


Xpiiptaruv  tou  rt  Jupoü  xai  toü  $r,p»ü  xai  toü  Stpfioü  xai  toü  «fm^poü  xotc 
tcu  Xapirpoü  xai  toü  Çocprooü  xai  yr,ç  noXXriç  cvioÛotjç  xa<  aircp/uixtn 
àircpMv  ir).ri Qovç  oùiTcv  cocxorwv  oc>7riÀo!Ç. 

(l)  Anax.  ap.  Simpl.  phys. , fol.  35  a.  Koù  ôrt  il  îoai  fio'pai 
i7ti  toü  tc  puyôXou  xa'c  toü  opcxpoü , ir).rj0oç  xai  oÜtwç  à»  cTi) . — — Oüc  t 
yàp  apuxpoü  yi  cari  Toyc  cXâyiarov  , d).X’  cXaaao»  âtl.  — E!  yip  rràv  c» 
•jrovTi  xai  ira»  ix  iron>T-o;  txxpi'vcrai,  xai  àirô  toü  iXotjfe'oTov  ioxiovTOÇ 
ixxo:0r, cirât  ti  ciaooov  cxctvou  , xai  to  fuyierov  ioxiov  àirô  tivoî  iJcxpt'Ôrj 
cwutoü  fm'îovoj.  Cette  dernière  preuve  ne  permet  pas  de  douter 
qu’il  s’agit,  dans  ces  passages,  des  choses  observables.  Du  reste, 
on  pourrait  douter  si  Anaxagore  prenait  dans  le  sens  strict  la 
divisibilité  à l’infini;  Aristote  du  moins  l’étend  jusqu’aux  semen- 
ces ou  élémens  primitifs , et  en  fait  résulter  plusieurs  contradic- 
tions dans  le  système  d’Anaxagorc.  Vov.  phys.  , I,  4-  La  sup- 
position du  système , ainsi  que  les  expressions  àirctpa  xai  apixpô- 
■niTa  sembleraient  porter  à croire  que  les  semences  primitives 
seules  étaient  indivisibles.  Comment,  s’il  en  était  autrement, 
Anaxagore  aurait-il  pu  dire  irecvTa  ?sot  àtl , c’est-à-dire,  qu’il  y a 
toujours  un  nombre  égal  de  choses?  Simplicius  pouvait  donc 
avoir  raison  lorsqu'il  disait  ailleurs  : Toiavra;  oc  ùkcti6cto  va; 
àp/àç  A»,  xa'c  ovil  icotcprrot?  Taxiraç. 

(a)  Arist.  met.,  XII,  a ; Theoplir.  ap.  Simpl.  phys.,  fol.  G b, 
33  a ; ibid.  ,8  a. 

(3)  Simpl.  phys. , fol.  106  b , 37  b , 38  a.  Oüit  àicoxixoïrrai  it«- 
Xt'xu.  Cf.  Arist.  phys.  , III , 4- 
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entre  les  choses.  C’est  ce  qu’Anaxagore  essaie  de  démon* 
trer  par  des  faits  contre  les  doctrines  atomistique  et 
pythagoricienne,  disant  que  dans  les  outres  vides  et  dans 
les  clepsydres,  où  l’espace  semble  être  pur  ou  vide,  on 
rencontre  cependant  la  résistance  de  l'air  (1).  Celte  polé- 
mique, imparfaite  comme  elle  est,  ne  pouvait  résulter 
que  d’un  principe  spéculatif,  qui  semble  avoir  consisté 
en  ce  qu’Anaxagore  voulait  établir  l'unité  et  la  cohésion 
de  toutes  les  parties  primitives.  En  partant  de  ce  point 
de  vue,  on  détermine  facilement  le  sens  des  autres  pro- 
positions d’Anaxagorc.  Et  d’abord  nous  voudrions  faire 
dériver  de  là  ce  qu’il  enseignait,  lorsqu’il  disait  qu'en 
toutes  choses  il  y a une  partie  de  tout  (2).  On  a voulu  con- 
clure de  là  qu’Anaxagore  n’avait  pas  admis  une  multi- 
tude infinie  en  espèces  de  semences  ou  de  germes,  mais 
une  multitude  infinie  ou  individuelle(3),  conséquence  qui 
cependant  ne  semble  pas  être  dans  la  doctrine  d’Anaxa- 
gore.  Car  la  proposition  : tout  est  dans  tout,  ne  peut  avoir 
d’autre  sens  pour  lui,  si  ce  n’est  que,  par  la  connexité 
universelle  de  toutes  les  parties  primitives  entre  elles, 
l'action  de  toutes  est  éprouvée  par  chacune  d'elles  (4).  De 


(l)  A ri st.  phys. , III , 6. 

(a)  Simpl.  phys.  , fol.  33  b.  Ev  irotvrl  yàp  travriç  j laïfia  «>rrriv. 
Ce  qui  ne  doit  pas  s’entendre  simplement  des  choses  compo- 
sées, puisque,  dans  le  fragment  cité,  il  est  question  de  l’opposi- 
tion entre  la  force  motrice  et  les  parties  primitives.  Simplicius 
se  contredit  et  chancelle  dans  son  opinion  sur  cette  doctrine. 
Comp.  fol.  8 a , 31;  a,  106  b.  Voy.  mon  Histoire  de  la  philoso- 
phie ionienne,  p.  ai4  et  suivantes. 

(3)  Arist.  phys.,  1,4;  Simpl.  phys. , fol.  3^  a,  106  a.  Ce  qui 
tient  à la  divisibilité  infinie  de  l’étendue  qui  occupe  l’espace. 

(4)  Simpl.  phys.,  fol.  10G  b.  Quand  Simplicius  (ibitl. , fol. 
38  b)  dit  : Koù  Iiaaxpirai  ovv  xoù  tÎvwt a<  xarà  Ava Jtxyâpav  rà  i!3r)  , 
xcù  Sutft j iià  rôv  voüv  fyte , il  ne  fait  que  présenter  un  seul  côté  de 
l’existence  cosmique  des  élémens;  car,  comme  Anaxagore  ad- 
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plus, la  proposition  plus  haut  rapportée,  qu’aucun  élé- 
ment ne  ressemble  à un  autre,  parait  ne  rattacher  à cette 
doctrine  , puisqu’elle  pourrait  se  tirer  de  la  considération 
que  chaque  chose  particulière  se  détermine  par  son  rap- 
port avec  le  tout}  et  comme  chaque  chose  a un  rapport 
de  cette  espèce  qui  lui  est  propre,  chaque  chose  doit 
avoir  aussi  sa  nature  propre. 

Avant  d'aller  plus  loin  dans  la  doctrine  d'Anâxagore 
sur  les  parties  primitives  des  choses,  il  est  nécessaire  de 
se  pénétrer  de  scs  idées  sur  la  force  motrice.  Il  appelait 
cette  force  esprit  (vo5r).  D'où  lui  vint  l’idée  que  l’esprit  est 
le  principe  moteur  et  ordonnateur  dans  le  monde?  c'est 
ce  qu’on  expliquera  facilement  par  le  degré  de  dévelop- 
pement que  l'esprit  grec  avait  atteint  de  son  temps.  Car 
déjà  dans  les  physiciens  prëcédens , comme  dans  Anaxi-* 
mène,  nous  avons  trouvé  qu’on  cherchait  dans  l’âme  le 
principe  qui  anime  et  qui  meut  le  monde,  que  ce  prin- 
cipe joue  un  assez  grand  rôle  dans  les  activités  ration- 
nelles créées  par  Diogène  d’Apollonie  à peu  près  du  temps 
d’Anaxagore , et  qu’avant  cette  époque  même,  Héraelite 
Ct  Xénophane,  dont  nous  connaîtrons  plus  tard  la  doc- 
trine, avaient  déjà  cherché  le  principe  de  toutes  choses 
dans  un  être  intelligent.  Cette  partie  de  la  philo- 
sophie d’Anaxagore  ne  parait  donc  pas  être  un  aussi 
grand  progrès  que  l’ont  cru  un  grand  nombre  d’é- 
crivains; elle  repose  sur  le  même  principe  qui  ser- 
vit de  base  aux  autres  doctrines  analogues,  dont  nous 
avons  déjà  parlé,  je  veux  dire,  sur  la  connaissance 
que  l'ordre  des  choses  du  monde  doit  avoir  sa  raison 
dans  un  être  intelligent.  L'affinité  de  ccs  opinions  s'aper- 
cevra facilement,  si  l'on  fait  attention  qu’Auaxagore  ne 


mettait  uns  séparation  primitive  des  élémens,  il  admettait  aussi, 
par  le  fait,  uue  union  primitive. 
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distinguait  pas  entre  l’esprit  et  lame  (1);  et  surtout  si  l'on 
remarque  qu’il  appelait  l'esprit  la  cause  du  beau  et  du 
juste  (2);  car,  comme  l’açliou  d’ordonner  était,  suivant 
lui,  l’occupation  de  l’esprit , et  comme,  pour  établir  l’or- 
dre, il  faut  voir  dans  le  passé  et  dans  l’avenir,  il  donna 
aussi  à l’esprit  la  vue  du  passé  etde  l'avenir  (3).  Nul  doute 
qu’il  n’ait  pensé , à celle  occasion,  au  mouvement  régu- 
lier des  astres.  Cette  contemplation  lui  était  si  agréable, 
et  la  science  de  la  nature  avait  pour  lui  un  si  vif  attrait, 
qu'il  pensait  que  la  vie  était  un  plus  grand  bien  que  le 
néant,  par  cela  seul  que  nous  pouvons  contempler  le  ciel, 
le  cours  du  soleil  et  de  la  lune  (4). 

11  sembla  qu’Anavagore  a voulu  fonder  sa  doctrine,  que 
l’esprit  est  la  force  motrice,  d'une  manière  assez  raison- 
nable , et  qui  prouve  quelque  dialectique,  puisqu'il  com- 
bat les  deux  suppositions  extrêmes  : l’une,  que  le  hasard 
est  la  cause  motrice,  car  le  hasard  n’est  qu’une  cause  in- 


( t ) A ri st.  de  anima , I , a.  Tiv  vovv  tT.ai  -rïv  iditlv  ty  Cf. 
Plat.  Crat. , p.  4oo. 

(2)  Arist. , I.  1.  IloXXoryoj  fùv  yàp  t’o  aîriov  tou  xa).ü;  xai  op6à( 
voOv  y.iytt.  CF.  Plat.  I rai.,  p.  4*3. 

(3'  Dlog.  L.  , II , G.  IldivTa  ■/j.y.p-xra  r,v  cuoù  ' «Tra  yoü;  iXOàw  eànàt 
Sttxiapriat.  Stmpl.  pliys . , fol.  33  b.  K où  toc  avppiuyifxtra  rt  xai 

dtiroxptvo|xcya  xai  jtaxpivôptva , irdyTO  iy/ui  voû;.  Kai  ôiro 7a  tptWn 
IcaQai  , x.i  ojtoïa  y, y,  xai  osa  vüv  ssti  , xai  owoüx  tirât , iravra  Otcxôa- 
fjaîoc  yoûî  ‘ xai  TT,y  irtfij;  ûfr,a(x  ra'jrr,y , r,y  yùy  mor/uçtiti  xi  rc  aixpx 
«ai  4 Vio;  «ai  ri  ffi)ïiv>l  xai  4 àr.o  xai  4 ai9r,p  oi  a itoxpeyôpcvof . Anst. 
met.,  XII,  IO.  Ayaifayopa;  ôî  w;  xtvoüv  t4  ocya04v  àpjfujy  ‘ 4 yio  yoûç 
xtyu,  à).Xà  xiycTtytxâ  tivoç.  Le  rapport  à l’idée  du  bien,  quoiqu’il 
puisse  d’ailleurs  être  attribué  à Anaxagore  , semble  cependant 
avoir  été  négligé  dans  sa  pensée;  ce  qu’il  y a de  prédominant 
à ses  yeux,  c’est  l’ordre  cl  le  beau. 

(4)  Diog.  L . , II , io.  EpuTTiOci;  irort , d;  rt  yr/tvr.rai  ; ci;  Su*- 
pio»,cfV,  V.iou  xai  îiXrivrj;  xai  oèpayoû.Voy.  plusbautp.  u47 , note  a, 
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connue  à l’esprit  de  l'homme  (1),  et  l’autre,  que  le  inonde 
est  régi  par  le  destin;  car  le  destin  n’est  qu’un  mot  vide 
de  sens  (2).  En  rejetant  ces  deux,  hypothèses,  il  se  trouve 
naturellement  conduit  à reconnaître  qu’une  cause  intelli- 
gente supérieure  gouverne  tout  dans  le  monde. 

Mais  comme  Anaxagore  faisait  servir  celte  doctrine  de 
l’esprit  à expliquer  mécaniquement  les  phénomènes,  une 
lutte  interminable  dut  lui  apparaître  dans  la  nature,  puis- 
que le  principe  spirituel,  comme  force  expansive  interne, 
ne  peut  être  soumis  aux  lois  mécaniques  de  la  formation 
extérieure.  Anaxagore  dut  par  conséquent  se  former  sur 
l’esprit  une  doctrine  essentiellement  différente  des  idées 
qu’on  s’en  était  faites  jusqu’à  lui.  Si  on  le  considère  main- 
tenant sous  ce  point  de  vue  par  rapport  à Anaximandre,  on 
ne  peut  pas  disconvenir  que,  de  sa  division  de  la  nature  en 
deux  principes  différens,  résulte  un  dualisme  pur  qui  ne 
peut  être  considéré  que  comme  un  pas  rétrograde  par 
rapporta  l’unité  de  principe  qu’ Anaximandre  avait  posée, 
trouvant  aussi  le  principe  du  mouvement  dans  l’infini.  Il 
semble  presque  qu’ Anaxagore  ait  eu  quelque  scrupule  à 
ce  sujet,  puisqu'il  s’efforça  de  légitimer  la  distinction  de 
la  force  motrice  et  de  la  masse  mise  en  mouvement,  allé- 
guait qu’il  est  contraire  à la  conception  de  l'infini  de  lui 
attribuer  le  mouvement:  car,  comme  l'infini  est  en  soi,  et 
n’est  environné  de  rien  autre  chose,  il  reste  où  il  se 
trouve  (3).  Comme  ce  principe  n’cmpéelie  pas,  à mon  avis, 


(1)  Plut,  de  plac.  ph. , I,  29.  AvoÇjtyôpaç  (tt îv  vüjfrjv  ).... 
air,) ov  aiTiorv  àvOpwnïvco  Xoyiopiôi. 

(2)  Alex . Aphr.  dejato,  2.  A vaif...  oivrifMtvTupwv  tt  xoivrj  twv 
«vOptiwwv  ‘izlant  ir«pi  ciptotpftryi);  , Xi’ytc  yàp  ou  tÔ{  yt  pujih  t üv  ytvopxvwv 
ylvcoâai  xcxO’  tipotpptvtiv  , à) J. à cTvou  xcvov  toüto  Touvopioc. 

(3)  Arisl.  phys. , III,  5.  Av.  <3’  aTOffto;  Xcytt  trtp'i  TÎÎ;  tou  àirtisov 
povî;.  î/mpiÇciv  yàp  aùtb  aùro  ipiîoi  to  amipov  ' toüto  Si  on  iv  avTw  ' 
fiXXo  yàp  ov&v  ireptr/tt , w;  ôjrou  «v  ti  ï iriyuxoî  , c/Totü0a  c7/»(.  Cf. 
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la  possibilité  du  mouvement  dans  le  mélange  infini  lui* 
même , il  ne  put  se  présenter  à lui  que  dans  la  polémique 
contre  une  opinion  opposée  à sa  doctrine  sur  l’infini. 

Si  maintenant  nous  faisons  attention  à la  dualité  qu’ad- 
met Anaxagore,  et  qui  consiste  à distinguer  la  masse  des 
élémens  primitifs  sans  mouvement  par  eux-mêmes,  doués 
de  propriétés  extérieures  immuables,  et  l'esprit  qui  meut 
et  qui  produit  l'ordre  et  la  beauté,  nous  ne  pourrons  mé- 
connaître en  cela  un  progrès  important.  Mais  il  nous  sem- 
ble que  ce  progrès  ne  peut  être  obtenu  que  par  le  pas  ré- 
trograde dont  nous  venons  de  parler.  Dans  lesphilosophes 
antérieurs , l'opposition  entre  le  corporel  et  le  spirituel 
n’avait  point  encore  été  établie  , ou  du  moins  n'avait  pas 
encore  reçu  de  forme  déterminée;  bien  plus,  le  corporel  et 
le  spirituel  avaient  été  admis  l’un  et  l’autre  dans  un  état 
de  confusion;  seulement  on  assignait  peut-être  un  rang 
plus  élevé  au  spirituel  par  rapport  au  corporel.  Mais  Anaxa- 
gore  considérait  l’esprit  comme  opposé  à la  masse  qui  rem- 
plit lespace;  dès  lors  le  mouvement  philosophique  dut 
se  diriger  vers  la  recherche  de  cette  opposition;  et  l’on 
pouvait  s’attendre  à ce  que  l’inventeur  de  ce  dualisme  y 
restât  fidèle,  loin  qu’il  dut  chercher  quelques  moyens  de 
faire  disparaître  celle  opposition,  et  de  tout  ramener  à un 
principe  unique. 

Anaxngore  fait  déjà  beaucoup  avancer  sur  plusieurs 
points  particuliers  la  recherche  de  la  détermination  du 
corporel  et  du  spirituel.  De  même  que  la  masse  infinie  des 
homéoméries  est  pour  lui  ce  qui  a reçu  le  mouvement,  de 
même  aussi  l’esprit  est  pour  lui  ce  qui  a imprimé  le  mou- 
vement , mais  sans  être  mû  par  lui-même;  si  les  corps 
sont  passibles  de  mouvement , l’esprit  est  immuable  et 
n’est  impressionné  par  rien  (1);  les  élémens  primitifs  sont 


Sitnpl.  pliys. , fol.  na  a,  ii3b,  ia8  b;  Themist.  parapr.  in 
Ar.  phys.,  p.  aai , inlcrpr.  iat.  Basil. , i533. 

(i)  Arist.  pliys.,  VIII,  5.  Ai’o  xoù  Av.  ôp9û;  Xiyti  , rov  voua 
ôr<x9/i  OZ-7WI  xoù  à'ityr,  tt-ia i , i ir tcîrj  rrcp  xi vhjsiwj  ày/ÿ  irouT  ajfôa 

i.  17 
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chacun  différens  de  tous  les  autres;  l’esprit  est  au  contraire 
parfaitement  identique,  tant  en  petit  qu’en  grand  (I). 
Mais  cette  distinction  se  présente  encore  plus  clairement  à 
Anaxagore,  lorsqu’il  considère  l’esprit  comme  subsistant 
toul-à-fait  par  lui-même,  ayant  en  soi  le  principe  de  toute> 
activité , et  n'étant  ni  mêlé  ni  fixe  aux  élémcns  primitifs  , 
à la  composition  desquels  il  préside  en  mettant  tout  en 
mouvement.  Car,  comme  ledit  Anaxagore  lui-méme;  « L’es- 
prit est  infini  et  domine  tout  d’une  puissance  qui  lui  est 
propre;  il  n’est  mêlé  à aucune  chose,  mais  il  est  seulement 
par  lui-méme.  Car  s’il  n’était  pas  par  lui-même,  et  qu’il 
fût  mêlé  à quelque  autre  chose,  il  serait  une  partie  de  tou- 
tesleschoscs,  ne  fùt-il  méléqu’àuneseule.  Dans  tout  est  en 
effet  une  partie  de  tout,  comme  je  l’ai  déjà  dit.  Or,  un  état 
de  mélange  empêcherait  qu’il  eût  sur  aucune  chose  une 
puissance  égale  à celle  qu’il  aurait  s’il  n’existait  que  par 
lui-méme  (2).  » Ce  passage  exprime  très  nettement  com» 


t'vai  ‘ oÔto>  yàp  pcvuç  av  xiïciV,  , àxiyngTO;  «v  , xai  xpxrcoî , àpiyt);  *>»• 

Simpl.  phys. , fol.  9.85  a. 

(i)  Annx.  ap.  Simpl.  phys.  , fol.  33  b.  NsOç  Si  nà;  opoiôç 
ÏTTI  xai  o ptiÇwv  xai  ô tXâaeuv.  Enpcv  St  o'jôiv  Iotiï  Spotov  cvotvi  a/Xw, 
à).).’  ores  7r>tï-7TX  t’Jt , raüra  cvî»iXoTaTa  tv  ixaarov  ccti  xé  rtv. 

(•i)  Je  rapporte  ici  le  fragment  d’Anaxagorc  en  son  entier, 
afin  qn’on  puisse  en  voir  l’ensemble.  Simpl.  phys. , fol.  33  b. 
Nwç  lt  îotIv  fiiritcov  xai  otùroxpaTcî  xai  pif nxrai  evJrvi  yùxpatTt , àXXà 
p6vo;  eniri;  %o  iwurcO  tcriv.  Ei  pr,  yâo  tip’  iwvtcü  r,v , ÔJJi.  rt«  tpi- 
para  aXXco , turuyn  àv  «irârtroy  ypr.pâzut-j , ti  cucpixTS  xtw.  Ev  iravTt 
yàp  irsorôî  ftoï pa  htern , wrtttp  ix  vs7ç  irpocQtv  pci  XcXtxrai.  Kai  ôvt- 
xùXucv  avTOV  Ta  avpptptypna  , wert  pr,Jcvo;  yprittaroî  xpaTtùi  ipciMÇ, 
û{  xai  pcxov  tcvTa  iy  iwuroü.  Ecri  yàp  XcrtoraT^v  rt  itoretw  ypr.pi- 
twv  xai  xaGapcuTarov  xai  y-ii>pr,v  yt  rtpi  ïrâxrsc  irâcav  fs/ti  xai  icyùti 
pt’yiCTov.  Osa  yc  t/ti  xai  finira  xai  tXâccw  , crâvTuv  yoü;  xfartS. 

Kai  -rri;  ittpiyupriîtcî  tüi  evpizàsi);  xcû;  txpânjatv,  wert  irr.tytspf^at 
Tr,v  àpyr,v.  Kai  irptoTOv  àn'o  tcO  «■uixpcû  rip'ara  iripi^wpijsai  , îirtir* 
ccXt~ov  irtprjjwpiti  xat  ittctytopr,çtt  tjri  trXtov  ‘ xai  rà  coppiaycprva  rt  xai 
àircxpiycutva  xai  Jtaxciycutca  irivra  tyyeo  vsvç.  Kai  éiro 7a  cptXXcv  înç— 
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ment  la  composition  des  élémens  particuliers  fait  de  cha- 
cun d’eux  une  condition  pour  les  autres,  et  comment,  au 
contraire,  l'esprit  est  vraiment  quelque  chose  d'incondi- 
tionné et  d’infini. 

Cependant  nous  trouvons  que  la  puissance  indépen- 
dante de  l'esprit  était  limitée  par  Anaxagore;  et  comme, 
en  général,  il  ne  prend  pas  la  conception  d’infini  dans  son 
acception  stricte  (1),  la  puissance  de  l’esprit  ne  devait 
donc  être  pour  lui  qu'une  puissance  limitée,  puisque, sui- 
vant son  point  de  vue  duariistique,  l’esprit  n’a  pas  sous  sa 
puissance  la  qualité  immuable  des  élémens  primitifs, 


6s< , xa<  onota  r,/ , xai  Zca  sv»  tvn  , ta i bitrfa  iexat , -rrovxqi  Mtxiafiriçt 
vgû;  ‘ xtù  xXv  irtptyûpr.'jn  tolÙty.v  , r,y  vûv  ittpiyupitt  x<x  xc  âar^ef  xai  h 
iiXioç  xa:  r,  ffiXsivij  xai  b ir,o  ta!  b oi9 r,p  ol  OTroxpivOfUvoi.  Il  ai  ntp:yû- 
pr)Oc;  ct’jrry  (au  lieu  de  »vr r,)  imtr>on  àjroxfivtoôai  ' xai  àjrcxpivcxai  àrro 
xi  ro'j  à^ai'ou  rb  iruxvov  xai  àrro  xoô  rb  Htpubv  xai  àirô  roû  ôttc'.û 

xô  ZrjCOv.  Moipai  G£  iroX)  ai  xroXXwv  iiîi.  navxaîtaxi  0:  ovoiv  ct7T'.xpi’v£Tat 
fxtoov  oefîo  xoô  ixrfiov , irXr,v  voü.  Noùj  Æt  ira;  Sficiî;  iaxe  xxX.  comme 
plus  haut.  L’expression  Xnrxôxaxov  pourrait  indiquer  une  idée 
matérialiste  de  l’esprit,  et  c’est  peut-être  bien  ainsi  que  l’ont 
entendue  quelques  interprètes  anciens;  vov.  Plut,  de plac.  phil 
IV,  3 ; Stob.  tel. , 1 , p.  -pO.  Mais  on  ne  doit  pas  s’attacher  trop 
strictement  ù l’expression  littérale  du  philosophe  ancien,  autre- 
ment le.  xaftapù ratov  ne  pourrait  point  se  concdicr  avec  d’autres 
expressions  non  équivoques  d’Anaxagore.  Puisque,  suivant 
Auuxagore,  l’idée  d’union  causale  s’associe  à celle  de  plein  con- 
tinu dans  l’espace  (union,  causée  par  contact),  il  ne  pouvait 
attribuer  à l’esprit  aucune  existence  dans  l’espace  sans  le  conce- 
voir entravé  et  dépendant  par  fuite  dp  son  mélange  avec  les 
élémens  étendus.  Dr,  comme  il  désavouait  expressément  ce  der- 
nier mode  d'existence  pour  l’esprit,  il  doit  donc  avoir  rejeté  de 
l’esprit  tout  mode  d’existence  relatif  à l’espace.  A joutons  qu’en 
appelant  l’esprit  CC  qui  pénètre  tout,  comme  dit  Platon , Crût., 
p.  4 1 3 , il  semble  l’avoir  opposé  à l’impénétrabilité  des  corps. 

(i)  Dans  Si  tupi.  phys. , fol.  33  b.,  il  dit  de  l’éther  et  de  l’air 
àpfOTtpx  «TT.-ip  livra,  eu  sorte  que  l’aimpov  n’est  pour  lui  que 
le  superlatif  relatif  ptyiaxov. 
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mais  qu’il  y est  au  contraire  asservi  dans  la  formation  du 
monde.  L'activité  de  l’esprit  est  donc  réduite  à l'ordon- 
nalion  des  élémens  de  différentes  espèces  par  le  raouve- 
ment  (xsafiiîv,  Jiaxo<7fieîv  ) , de  telle  sorte  que  la  raison  de 
toute  existence  dans  le  monde  ne  se  trouve  point  dans 
l'esfîVit.  Ce  qui  a été  la  cause  de  plusieurs  objections  déjà 
élevées  parmi  les  anciens,  contre  le  système  d’Anaxagore, 
c’est  qu’il  ne  fait  pas  organiser  les  choses  par  l'esprit,  qu’il 
n'en  fait  pas  la  cause  de  l’arrangement  du  monde,  don- 
nant la  préférence  à l'air,  à lcther,  à l'eau  , et  à mille  au- 
tres choses  qu’il  est  absurde  de  charger  d’un  pareil  rôle(l); 
que  l’esprit  n’est  pour  lui  qu’un  instrument  pour  la  for- 
mation du  monde,  et  qu’il  ne  le  fait  servir  que  pour  ré- 
pondre à la  nécessité  de  cette  formation  , tout  le  reste 
ayant  d’ailleurs  plus  de  part  à l’arrangement  des  choses, 
que  l’esprit  lui-même  (2).  Ces  reproches  sont  cependant 
moins  fondés  qu’il  ne  le  paraît  au  premier  abord  d’a- 
près son  dualisme  ; car  s'ils  n’étaient  pas  exagérés,  il  ne 
semblerait  pas  même  avoir  fait  dériver  de  l’esprit  tous 
les  mouvemensdu  monde;  ce  qui  ne  serait  pas  très  étonnant 
du  reste,  car  il  netait  assurément  pas  facile  de  rappor- 
ter tous  les  mouvemens  de  la  nature  à un  esprit  qui  or- 
donne et  dispose  tout  suivant  la  raison,  ou  d'après  le  sen- 
timent du  beau.  Ajoutons  à cela  que  la  vue  du  mécanisme 
de  la  nature,  la  propagation  extérieure  du  mouvement 
par  le  choc,  se  présentaient  tout  naturellement  pour  ex- 
pliquer les  phénomènes  de  la  nature.  Et  comme  ce  point 


(l)  Plat.  Phæd. , p.  98.  — Ilsoïùv  xat  «votyi yvûoxuv  opS  avipa 
tû  fAv  vù>  oùotv  ^pwfifvov , fivotf  oîti'o;  tiracriwfitvîv  liç  rô  Æotxo?— 
fiiïj  toi  iroor/ptaTot , àtpa;  Si  xat  aidipa;  xai  ûoara  airiwfirvov  xai  âW.a 
iroXXà  xai  aroKa. 

(■i)  Arist.  met. , I,  4-  Av.  rt  yàp  fiwyavr,  yprirat  Tw  vû  rrpb;  rîjv 
xocfioTro lien , x«i  Stocv  ànopr,<rp  , Stà  r!v’  alxtav  iî  êr/âyxr);  frri , toti 
•napûati  ovt ov  , iv  il  roT;  atXn;  TrâvTa  pa) ).cv  amiral  rtÙv  yt yvvpfvwv 
r,  voûv.  Eudemus  ap.  Simpl.  phys. , fol.  7 3 b.  Kai  Av.  & rôv  vcv* 
iaaaç  xaî  ctÙTOfjaTtÇwv  và  XXà  svviVnjai. 
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de  vue  tend  toujours  vers  l’empirisme,  il  conduisait  à 
expliquer  les  phénomènes  par  les  phénomènes.  Anaxa- 
gore  est  aussi  fidèle  à l'enchaînement  de  ses  idées,  et  cela 
au  grand  détriment  de  sa  doctrine  sur  l’esprit.  Suivant 
lui,  l’esprit  n’a  d abord  mis  en  mouvement  que  peu  de 
choses,  ensuite  davantage,  et  ainsi  de  plus  en  plus  (1); 
mais  le  mouvement  même,  qui  est  essentiellement  circu- 
laire, sans  doute  par  la  considération  dominante  du  point 
de  vue  astronomique,  favorise,  accélère  la  propagation  du 
mouvement  et  de  la  séparation  (2);  ou,  comme  Anaxagore 
s’exprime  lui-mênfe  à ce  sujet  : ■ Lorsque  l’esprit  eut  com- 
mencé un  mouvement,  il  isola  tout  de  ce  qui  était  mu,  et 
tout  ce  qu’il  mit  en  mouvement  il  le  sépara;  mais  la  cir- 
culation des  choses  mues  et  isolées  les  fit  encore  séparer 
bien  davantage  (3).  » Or  il  semble  d’après  cela  que  l’esprit 
est  la  première  cause  de  tout  mouvement,  mais  qu’il  ne  met 
pas  de  suite  toutes  choses  en  mouvement  avec  une  puis- 
sance illimitée;  au  contraire,  il  meut  peu  de  chose  d’abord, 
puisque  son  action  ne  peut  commencer  que  sur  de  petites 
masses  ; mais  ce  qui  a une  foi3  été  mp,  reste  en  mouve- 
ment, et  propage  lui-même  le  mouvement,  afin  que  l’ac- 
tion de  l’esprit  puisse  passer  à d'autres  parties  de  la  masse 
encore  en  repos  (4). 


(i)  Simpl.  phys.,  fol.  33  b.  Suivant  le  fragment  cité  plus 
haut. 

(a)  Ibid. 

(3)  Ibid. , fol.  67  a.  Ènù  ■îpÇaro  0 voüî  xiviiv , àid»  tou  xtvoufitvou 
■jrorvroç  airtxptvotro , ta i ôaov  txmjotv  J voü; , irôtv  toüto  Stnùi&ri.  Kivou— 
ptvon  it  xoù  itoxpirouiron  ri  mpr/ûçr.ïi;  troXXw  pâXXov  cttoiii  Staxplrtdiat. 

(4)  C’est  ce  que  semble  vouloir  dire  un  fragment  d’Anaxagore 
considérablement  altéré.  Simpl.  phys. , fol.  33  b.  O il  voü;  Zaa 
foTTiot  (suivant  Carus,  au  lieu  de  ia-ri  ri),  xa pra  xoù  vüv  fonv,  «va 
xoù  xà  â)).a  irâxxa  iv  xiô  ItoJ.Xà  ntpiiyorrt  xoù  iv  toi;  irpooxpiôcîoi  xai 
Iv  rot;  àKoxtxpi/urot;  — , sous-entendu  ici  un  verbe  qui  exprime 
l’action  ordonnatrice  de  l’esprit. 
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On  peut  sans  doute  blâmer  Anaxagore  de  n’avoir  pas  su 
ou  de  n'avoir  pas  voulu  rester  fidèle  à son  principe  de  la 
force  motrice  de  l’esprit;  mois  il  semble  qu’il  y a de  l'injus- 
tice à lui  reprocher  de  n’avoir  pas  tenu  fermement  à l’idée 
que  l’esprit  est  la  cause  unique  du  mouvement  dans  le 
inonde, sousprélexte  qu’il  aurai tadmisun  certain  principe, 
certains  tourbillons  désordonnés,  à défaut  de  l'activité  ra- 
tionnelle de  l’esprit  (1).  En  effet,  s’il  admit  le  mouvement 
circulaire  des  choses  comme  une  cause  du  mouvement,  ce 
n’est  cepertdantqu  à titre  d'effet,  puisqu’on  peut  le  considé- 
rer comme  un  résultat  médiat  de  l’esprit.  Car  il  ne  faut  pa9 
Oublier  que  dans  cet  effet  médiat  des  causes  intermédiaires, 
se  trouve  l’action  primitive  de  l'esprit,  suivant  Anaxagore. 
C’est  d’ailleurs  ce  que  font  assez  voir  ses  propres  paroles, 
puisqu'il  appelait  l'esprit  le  veilleur  (21 , et  qu’il  disait  de 
lui,  qu’il  meut  et  ordonne,  non-seulement  tout  le  passé, 
mais  encore  tout  le  présent  et  tout  l’avenir  (3), 

Suivant  ce  mode  de  représentation  d' Anaxagore,  le 
mouvement  et  l’ordre  augmentent  sans  cesse  dan*  le 
monde  ; toujours  U y a plus  de  mouvement  et  de  sépara- 
tion. Cependant  il  n’y  a pas  séparation  totale  de  tous 
les  élémens  primitifs  (4)  ; ce  qu'on  peut  conclure  , tant 
de  ce  qu’il  tient  ferme  à son  principe,  que  tout  est  dans 
tout , comme  de  ce  qu’il  veut  que  l’activité  de  l’esprit  ait 
toujours  quelque  chose  à ordonner.  Mais  maintenant,  si 
du  point  où  nous  sommes  dans  le  monde,  on  remonte 
vers  le  passé , alors  l’action  de  l'esprit  se  montre  à nous 
de  plus  en  plus  petite,  et  cela  indéfiniment.  D’où  l'on 
pourrait  croire  aussi  que  le  mouvement  n'a  pas  eu  de  com- 
mencement subit.  Si  maintenant  nous  faisons  attention 


(»)  Clem.  Alex.  S/rom. , II , p.  36j. 

(a)  Sui'd.  s.  v.  Av. 

(3)  Voyez  le  fragment  rapporté  plus  haut. 

(4)  Simpl.  phys. , fol.  10G  a.  M>j£’  èvôi^iaûai  *ré»v«  iioaptOmai^ 
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que  l'esprit  n’cst  ni  ne  peut  être  conçu  inactif,  on  aper- 
cevra clairement  qu’Anaxagore  s'était  fait  l’idée  d’une  for- 
mation du  inonde  sans  commencement.  Néanmoins  Aris- 
tote fait  dire  à Anaxagore  (I)  que  l’esprit  agit  depuis  un 
certain  temps , et  que  le  mouvement  a succédé  à un  repos 
qui  avait  toujours  duré.  C’est  en  conséquence  de  cette 
conception  du  mouvement  qu’Eudème  demandait  aussi(2), 
qu’est-ce  qui  empêche  qu’un  jour  l'esprit  ne  fasse  cesser 
tout  mouvement?  Le  fondement  de  ces  deux  manières  de 
concevoir  le  mouvement,  c’est  l’opinion  qu’il  n’est  pas  de 
l’essence  de  l’esprit  de  mouvoir  et  d'ordonner  les  choses. 
Mais  si  cette  opinion  n’était  point  celle  d’Anaxagore  , il 
ne  resterait  plus  qu'à  supposer  qu’Aristolc  s'en  est  tenu 
aux  expressions  littérales  de  ce  philosophe  relativement  à 
nn  état  antérieur  d'immobilité  absolue,  et  à un  com- 
mencement d’activité  motrice  de  l'esprit;  et  il  faudrait 
partager  l'opinion  de  Simplicius  (3),  qui  pense  qu’Anaxa- 
gore n'a  parlé  d’un  commencement  du  mouvement  que 
par  esprit  de  méthode,  c’est-à-dire  pour  expliquer  géné- 
riquement la  formation  du  monde. 

Dès  qu’Anaxagore  fut  entré  dans  la  considération  des 
phénomènes  particuliers  de  la  nature,  il  dut  chercher  à 
confirmer  parla  scs  principes  généraux  ; mais  sans  doute 
qu’il  ne  sut  que  faire  de  l'esprit  pour  expliquer  ces  phé- 
nomènes, parce  que  déjà  la  ferme  concaténation  desélé» 
mens  primitifs  sensibles  semblait  exclure  toute  explication 
rationnelledcs  propriétés  de  ces  élémens.  Aussi  ne  voit-on 
nulle  part  qu’une  conception  féconde  se  soit  présentée  à 
Anaxagore,  suivant  laquelle  il  eût  pu  déterminer  l'action 


(i)  Phys.,  111,  4-  Ô 51  voûî  àir’  àfyÿit  Tivô;  IpyaCeroK  vsrio-e; , 
«art  àvaynj , i>poù  7tavr«  7Cor’  iTnou  je ai  âp£a?0a<  itot»  xivsvfuva.  Ibid. 
"VIII , I . ÿiîo'i  yàp  txiîïoç  , ipoü  irâvTMv  Svtwv  xai  TijutfKÙvra»  v«v  âittt- 
fov  xpôvev , xtWtv  i/tirnÿftu  rov  voüv  xa<  Aaxj .<»«. 

(■j;  j4p.  Simpl.  phys. , fol.  373  a. 

(3)  Phys,,  VIII,  init.,  fol.  357  b. 
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de  l’esprit.  C’est  même  là  ce  qui  a été  cause  que  les  anciens 
l’ont  accusé  de  peu  de  conséquence  dans  son  explication 
de  la  nature.  Nous  trouvons,  en  effet,  que  toutes  celles 
de  ses  explications  physiques  qui  nous  ont  été  trans- 
mises (1),  sont  absolument  sans  aucun  retour  à l'esprit  ; 
elles  consistent  toutes»  rattacher  phénomène  à phénomène 
d'une  manière  très  arbitraire,  suivant  l’expérience  limitée 
d’alors.  C'est  pourquoi  nous  avons  très  peu  à dire  à ce  su- 
jet ; ce  qui  nous  oblige  à rester  dans  les  généralités  de 
ses  aperçus. 

La  formation  du  monde  lui  ayant  paru  être  l’œuvre 
d’un  esprit  unique , il  était  naturel  qu'il  n’admit  non  plus 
qu’un  monde  (2),  quoique,  dans  un  sens détournédu  mot, 
il  ail  pu  parler  aussi  d’une  pluralité  des  mondes(3).  Toutes 
les  choses  ordonnées  de  ce  inonde  ne  l’ont  donc  pas  été 
tout  d’un  coup  , car  l’esprit  n’avait  d’abord  mis  en  mouve- 
vement  que  peu  de  choses.  11  devait  donc  y avoir  pour 
Anaxagore  une  différence  entre  ce  qui  était  déjà  isolé, 
séparé,  et  ce  qui  était  encore  à l’état  de  mélange  con- 
fus (i).  Cependant  la  première  imperfection  de  la  sépara- 
tion et  de  l'ordonnation  par  l'esprit  est  de  deux  sortes: 
d'abord,  c’est  que  tout  n'a  pas  été  séparé  en  même  temps 
du  mélange  confus,  comme  on  l’a  déjà  remarqué  ; ensuite 
tout  ce  qui  primitivement  fut  séparé,  ne  le  fut  cependant 
qu’im parfaitement,  et  contenait  encore  en  soi  le  principe 


(i)  Que  l’on  compare  v.  g.  Plut,  de  plac.  phit. , 11,  a3, 
3o  ; II.  i,3;  IV,  «. 

(i)  Sim pl . ph)-s. , fol.  38  a. 

(3)  Ibid. , fol.  G b. 

(4)  //».,  fol.  33  b.  Tb  iroW.à  irtpit'xov  et  fa  irpoaxftOtvTa  xai  àm- 
xtr.pifuva.  Simplicius  rapporte  cette  opposition  à celle  du  monde 
intelligible  et  du  monde  sensible  , opinion  qu’il  appuie  de  quel- 
ques autres  expressions  prises  de  l’ouvrage  d’Auaxagore.  Nous 
sommes  redevables  de  plusieurs  fragment  d’Anaxagore  à ce  syn- 
crétisme renversé. 
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d’un  grand  nombre  de  séparations  futures  et  plus  parfaites. 
Car  Anaxagore  pose  d’abord  en  fait  que  le  lourd,  l’hu- 
mide, le  froid  et  l'obscur  convergèrent  alors  où  est  la 
terre,  et  qu’au  contraire  le  léger,  le  sec  et  le  chaud  se 
séparèrent  en  s’élevant  vers  la  région  supérieure  de  l'é- 
ther, et  que  ce  fut  là  la  première  et  la  plus  simple  sépa- 
ration des  opposés  observables,  mais  qu'il  en  résulta  d'au- 
tres séparations  plus  composées,  telle  que  notre  terre (1). 
Il  faut  remarquer  ici  que  la  première  division  s’opère 
d’après  l'opposition  entre  les  parties  les  plus  élevées  et 
les  plus  basses  du  monde,  entre  les  extrêmes  vers  lesquels 
tendent  le  léger  et  le  lourd  (2),  et  qu’il  n’en  résulte  pas 
une  parfaite  séparation  des  quatre  élémens,  mais  bien  un 
mélange  de  la  terre  avec  l’eau  et  l’air,  mélange  auquel  le 
feu  était  opposé,  car  ce  qu’il  appelait  l’éther  était  pour  lui 
le  feu  (31.  Les  élémens  particuliers  se  séparent  donc  plus 
tard  de  ce  mélange  des  trois  élémens  qu’Anaxagore  semble 
avoir  appelé  l’air  (4),  c’est-à-dire,  de  la  vapeur  nuageuse; 
mais  dans  l'éther,  qui  a reçu  un  mouvement  circulaire  très 
rapide  (5),  se  forment  de  plus  des  concrétions  pierreuses, 


(i  ) Simpl.  phys. , fui.  38b.  K ai  ptr’  oklyat  4c  to  ptiv  ttuxvqv  tp/jat  xa\ 
Sttpbv  xai  xoù  Ço^tpcv  b/Oàfc  <ruvt^cüp>)orv,  fvOa  vûv  r,  yr)  ' to  oi  âpatôv 

xai  to  Çvjpov  êfc^ùpjotv  tiç  to  irpôoto  toü  a!0tpo;.  Kai  rà  pb»  àpyott Sri 
Taûva  xai  âirXoûïraTa  àiroxpivtoOxt  Xsyti , âÀXa  ôt  toutoxv  <ruv0<rÛTcpa , 
iroïc  ph  ovpLîréyvvoOai  iiyti  «;  cOvQtra,  icori  Oc  âiroxpivca0ai,  «b;  ttjv 
yr,-j  • oÜtm  yàp  vnaiv  otto  tmtiwv  àiroxpcvofi cvwv  aufiiréyvuTai  yrj  ' tx 
fùv  yào  rûv  vtftkât  uôwp  àiroxpivcvou  , ix  oc  roû  uoaroç  yü,  ix  oi  tcÎç 
yrti  X|0OI  cuftirriywïrac  ùic’otoü  cjiu^poü.  — Theophr.  de  Sensu,  5g. 
Oti  ri  fj'cj  pocjb-j  xai  Acirrbv  3cppÀv,  tô  t!  iruxvôv  xai  ira^ù  'j'vypov  ûi- 
Tztp  Aval;.  Ataipu  tôv  àt’pa  xai  rèv  al  ripa. 

(a)  A ris  t.  mcleoroL,  II,  7;  Viog.  L.,  II,  8. 

(3)  Arist.  de  cælo , 1 , 3;  III , 3. 

(4)  Ap.  Simpl.  phys.,  fol.  33  h. 

(5)  Xenoph.  Ment.,  IV,  7 ; Cf.  Plut,  de  Leg.,  XII,  p.  967; 
Plut.  Lysand.,  ia;  De  Plac.  ph.,  II,  i3;  Vio  g-  L,,  II,  ia. 
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qui,  embrasées  par  l’étlier,  sont  ainsi  converties  en  astres. 
On  suppose  dans  cette  formation  du  momie  une  progres- 
sion analogue  à celle  qui  devait  avoir  lieu  suivant  la  doc- 
trine d'Anaximandrc,  dans  l’opposition  où  il  mettait  la 
terre  et  le  ciel,  ou  le  chaud  et  le  froid;  progression  dans 
laquelle  l'action  réciproque  des  niasses  opposées  a égale- 
ment lieu (1  )t  Ja  terre,  d’abord  limoneuse,  doit  en  effet 
avoir  été  desséchée  par  les  feux  du  soleil , et  la  mer  doit 
être  de  même,  ce  qui  est  resté  de  la  première  humidité  (2). 
Ainsi  sc  constituait  l'ordre  des  élémens  : la  terre  en  bas  , 
le  feu  en  haut,  et  au  milieu  l'eau  et  l’air. 

Cependant,  cette  séparation  des  quatre  élémens,  d'a- 
près le  système  d'Anaxagorc,  n’est  pas  pure,  puisqu’il 
y a de  tout  dans  chaque  phénomène  particulier  de  la  na- 
ture, et  qu'une  chose  ne  se  distingue  de  toutes  les  antres, 
que  par  ses  parties  constitutives  prépondérantes  (6),  hy- 
pothèse nécessaire  à l'explication  mécanique  de  la  nature. 
Il  résulte  de  plusieurs  expressions  d'Anaxagore  que  ce 
principe  s'appliquait  également  aux  choses  sensibles;  et 
ce  qui  fait  qu'il  est  naturel,  c’est  qu'Anaxagore  ne  pou- 
vait pas  ne  pas  remarquer  que  tout  procède  de  toutes  les 
choses  sensibles,  et  que  tout  par  conséquent  devait  être 
contenu  dans  toutes  choses,  rien  ne  changeant  de  pro- 
priétés (4).  Mais  si  la  physique  mécanique,  dans  les  phé- 
nomènes qui  sont  capables  d'un  changement,  ne  pouvait 
pas  avoir  le  pur  pour  objet,  elle  devait  cependant,  pour 
se  conformer  à son  principe,  supposer  quelque  chose  de 
pur;  et  il  était  d’autant  plus  nécessaire  de  déterminer  ce 
quelque  chose  dans  la  doctrine  d’Anaxagore , qu’il  voti- 


(»)  Arist.  probl  , XI,  33;  Plut,  sympos.,  VIII,  3,  3. 

(a)  Plut,  de  plac.  pli.,  III,  iG;  Diog.  L.,  II,  8. 

(3)  Simpl.  pliys.,  fol.  6 b. 

<4)  Arist.  phjs.,  1,4.  iftxvt  irai  Iv  iroori  popltfkxt,  Aon  wây 

jx  wwt'os  iûpm  ytyvcutvav.  . . . 
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lait  indiquer  le  caractère  de  toutes  choses  d’après  la  pré- 
pondérance des  parties  constitutives  pures  (1):  Il  est  clair 
par  le  témoignage  positif  des  auteurs  les  plus  anciens  que, 
pour  déterminer  le  pur  dans  les  choses  mélées,  il  ne  re- 
monta pas  aux  quatre  élémens,  mais  à d’autres  élémens, 
à des  phénomènes  particuliers  de  la  nature.  Mais  celle 
doctrine  ne  peut  s'expliquer  que  par  le  tour  propre 
de  sa  physique.  Les  élémens,  comme  le  feu  et  lair, 
sont  pour  lui  plus  composés,  ou  des  divisions  moins 
pures  cl  moins  tranchées  que  la  chair  et  les  os  (3).  Par 
conséquent,  comme  les  parties  constitutives  du  mélange 
général  se  décomposent  d'abord  en  quatre  élémens,  la 
séparation  est  donc  encore  imparfaite.  L’idée  qui  en  ré- 
sulte, c’est  que  la  formation  du  monde  s’est  opérée  in- 
sensiblement par  l'esprit,  en  allant  du  plus  composé  et  du 
moins  pur,  au  plus  simple  et  au  plus  pur. 

Anaxagore  ne  pouvait  avoir  l'idée  de  déterminer  en 
détail  la  manière  dont  les  élémens  purs  doivent  être  con- 
çus, puisqu’il  supposait  qu’ils  sont  infinis  non  seulement 
en  nombre,  mais  aussi  quant  à l'espèce , et  qu’aucun  ne 
ressemble  à un  autre.  Mais  il  pouvait  bien  en  tirer  un  de 
cette  infinité,  pour  en  déterminer  plus  nettement  du 
moins  l'espèce,  s’il  ne  voulait  pas  faire  connaître  la  qua- 


(i)  Simpl.  phys.,  11.  Kot  Zzco  zcc.itcza  tvi,  zaZza  cvJvXôrara  tv 
ïoctov  «an  xai  rn.  Simplicius  et  d’autres  expliquent  ceci  par  la 
formule  : Exasrov  xazà  ZD  «irtxpaToüv  îv  aùrtâ  %ap axzrip!*coûac . 

(l)  Arist.  de  gen.  et  corr.,  1,1.  ïiva»n«î  & fain/zat  X/yavnç 
or  inpi  Av.  toTç  irtfi  EjjunioxXt'a.  ()  jilv  yip  t/nint  irüp  xai  S5wp  xai  oùpa 
xai  yrjv  aroijft'a  ziena.pi  xai  âirXâ  tTvai  fxï XXov  ij  aépxa  xai  Znznàn  xai  ta 
Tsexûra  r ûn  cpwspupüy , oi  9t  zavza  fit/  AirXâ  xai  yCv  £t  xai 

nvp  xai  üiwp  xai  Atpa  oirAltza  ' *av  crrippiav  yàp  iïiai  tsvtuv.  De 
Cœlo,  III,  3;  Theophr.,  Hist.  plant.,  III,  i.  Des  passages 
moins  précis  , où  les  élémens  sont  considérés  comme  aussi  sim- 
ples que  les  os , etc, , ue  peuvent  être  opposés  aux  témoignage* 
que  nous  avons  produits. 
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lité  propre  des  parties  constitutives  premières.  Il  aurait 
donc  dû  faire  connaître  de  cette  manière  son  système  pro- 
pre sur  le  véritable  principe  de  la  nature.  Nous  trouvons, 
pour  ce  qui  regarde  les  espèces  d’élémens  primitifs,  d'une 
part,  des  propriétés  sensibles  acquises  qui  peuvent  con- 
venir à différentes  espèces  de  choses  et  en  différens  temps, 
comme  la  couleur,  te  froid,  le  chaud,  etc.  (1)  ; mais  on 
trouve  aussi , d’un  autre  côté , des  parties  constitutives 
qui  ne  conviennent  qu’à  certaines  espèces  de  choses, 
comme  la  chair,  le  sang , la  moelle,  les  os,  l'or,  le  plomb 
et  d'autres  (2).  Ces  propriétés  sensibles  acquises  se  rappor- 
tent exclusivement  à cette  partie  de  la  doctrine  d’Anaxa- 
gore , suivant  laquelle  aucune  propriété  déterminée  des 
élémens  n’est  observable  dans  le  mélange  de  toutes  choses. 
Il  est  possible,  au  contraire,  qu’il  ait  voulu  exprimer,  par 
ces  parties  constitutives  spéciales,  la  nature  ou  l’essence 
des  parties  primitives;  ce  qui  aura  peut-être  fait  que  cette 
dénomination  se  sera  particulièrement  perpétuée  dans  la 
tradition  (3) . Cette  détermination  des  homéomeries  a évi- 
demment en  vue  les  espèces  particulières  des  choses , et  le 
principe  de  la  théorie  d'Anaxagore  devrait  par  conséquent 
se  rechercher,  en  partant  de  l'idée  qu’il  voulait  expliquer, 
par  les  propriétés  primitives  des  éléinens,  comment,  dans 
l’ordre  du  monde,  certaines  espèces  de  choses  diffèrent 
naturellement  d’autres  espèces,  les  unes  étant  plus  simples, 
comme  l’or;  les  autres  plus  composées,  comme  les  ani- 
maux, dont  les  parties  secondaires  principales  seraient 


(i)  Anax.  ap.  Sinipl.  phys.,  33  b. 

(a)  Arist .,  11.;  Sinipl.  phys.,  fol.  35  b;  De  Ccelo , p.  148  b. 

(3)  Arist.  de  cœlo,  111,  4»  Simpl.  phys.,  fol.  i49  a-  Simpli- 
cius  dit  expressément  que  ces  homéomeries,  telles  que  la  chair, 
et  d’autres  parties  des  animaux,  sont  ce  qu’il  y a de  plus  élé- 
mentaire dans  la  composition  des  choses.  — Sinipl.  phys.,  fol. 
35  b.  Oùôîv  yàp  tovtwv  Riarifa  wxt’  ovtoï. 
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déjà  toutes  fondées  sur  les  propriétés  des  parties  constitu- 
tives élémentaires. 

Parmi  les  différentes  sortes  d’homéomeries , les  parties 
organiques  des  animaux  ont  plus  particulièrement  occupé 
les  philosophes.  Nous  avons  déjà  fait  voir  précédemment, 
dans  la  doctrine  d’ Anaxiraandre , comment  l’explication 
de  la  vie  organique,  par  la  doctrine  mécanique  de  la  na- 
ture, devait  donner  lieu  à des  difficultés  toutes  particu- 
lières. Nous  en  trouvons  aussi  des  traces  dans  Anaxagore  ; 
mais  toute  sa  théorie  sur  les  parties  constitutives  élémen- 
taires semble  avoir  eu  son  point  central  ou  de  départ  dans 
la  contemplation  de  l’organisme , et  n’avoir  pas  eu  non 
plus  d’autre  objet  que  d’expliquer  la  nature  organique  par 
des  principes  mécaniques. 

C’est  ce  qu’on  remarque  particulièrement,  lorsqu’on 
fait  attention  à l’un  des  principes  sur  lesquels  il  éleva  sa 
doctrine , le  principe  que  tout  est  dans  tout.  Car,  pour  ce 
qui  concerne  la  nourriture  des  animaux , il  semble  qu’elle 
développe  et  fait  croître  toutes  les  parties  de  l'organisme 
animal,  et  que,  par  conséquent,  toutes  ces  parties  aussi 
devaient  être  contenues  dans  la  nourriture  (1).  Que  ce  soit 
sur  cette  considération  seule  qu’Anaxagore  ait  élevé  son 
système,  comme  plusieurs  le  pensent,  c'est  ce  qu’à  la  vé- 
rité nous  ne  pouvons  pas  afGrmer,  mais  il  nous  semble 
cependant  que,  par  le  fait  que  la  plupart  de  ces  ho- 
méomeries  n’expriment  que  des  parties  constitutives  de 
la  vie  animale,  il  attachait  une  grande  importance  à cette 
observation. 

Mais  sa  cause  motrice  même,  l’esprit,  intervient  dans 
l’explication  de  la  vie  animale;  car,  pour  lui,  l’esprit  ne 
diffère  pas  au  fond  de  lame  animale,  et  il  semble  moins 


(i)  Plut,  de  pl.  pli.,  I,  3.  Kal  ix  towttjî  tïç  rpotpn;  rpûpnai 
SpiÇ,  ÿXôj»,  àptripix , vcüpx,  ôffrâ,  xa<  rù  ).omà  fiip ta.  To ûrwv  cv?  yt— 
vofuvwv  if»oXoy»)TtOï  cotiv  Ôti  iv  rfl  tpo-fô  fri  it  poepipopivr,  irâvva  tari 

t*  5»ra.  Arist,  de  Gen.  anint. , I,  18;  Simpl.  ph)s.,  fol.  10G  a. 
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avoir  établi  qu'interprété  une  différence  entre  ces  deux 
choses,  lorsqu'il  dit  que  la  cause  générale  motrice  c’est 
l’esprit , et  la  cause  particulière  motrice  dans  un  système 
particulier  d’homéomeries , c’est  l'âme  (1).  Il  faut  remar- 
quer comment,  dans  la  contemplation  des  êtres  animés, 
il  divise  en  quelque  sorte  l’esprit , et  parle  d’un  petit  et 
d'un  grand,  ou  comment  il  dit  aussi  que  tout  esprit  est 
égal  à tout  autre,  comme  s’il  n'y  avait  pas  un  seul  esprit, 
mais  plusieurs  qui  fissent  mouvoir  le  monde.  11  ne  faut 
assurément  pas  prendre  ces  expressions  à la  lettre,  mais 
elles  démontrent  cependant  qu’Anaxagore  n’a  pas  em- 
brassé d’une  manière  plus  étroite  l’unité  de  l’esprit  mo- 
teur, que  l'unité  de  la  masse  infinie  qui  reçoit  le  mouve- 
ment. Si  l’on  suit  les  traces  de  sa  doctrine  , où  il  traite  de 
cette  identité  de  l’esprit  et  de  l'âme,  on  avouera  que  l’idée 
qu’Anaxagore  se  faisait  de  l’esprit  infini  n’était  pas  exempte 
d’un  grand  nombre  de  déterminations  limitatives.  C’était 
d’ailleurs  une  suite  naturelle  de  son  dualisme , qui  ne  pou» 
▼ait  pas  refuser  une  certaine  réaction  de  la  chose  mue  sur 
la  force  motrice.  Aussi  trouvons-nolis  qu’il  concevait  l’es- 
prit dans  la  dépendance  de  la  masse  corporelle  à laquelle 
il  est  uni , puisqu’il  considérait  le  sommeil  comme  ün  effet 
du  corps  sur  l’âme  (2).  Et , en  général  , il  était  impossible 
qu'il  n'eût  pas  des  idées  indignes  de  la  force  de  l’esprit , 
puisqu’il  considérait  comment  l’esprit,  qui  est  pour  lui 

, • i 

I . i ! 

(1)  Arist . de  Anima,  I,  a.  Av.  ci  xttcv  Siaxatftï  mto'i  aiirûy* 

iroÀ>.a^n  fu’v  yif  xb  nîxtas  T»0  xaÀû;  wxt  opÔüj  vin  vovv  iiyti  ' ixipuOt 
& , TW  v»5y  iTv  ou  tov  aùtov  xr,  . Ev  «jrotot  yinp  ùirstpjfiiv  tX'J  T'y  roT; 

Çùotf  xa’i  fJîyâ/.oij  xdi  fiirpaï;  xat  xttxivc  wtt  arifitwTtpyi;.  — — Av.  ot 
îoixt  fitv  CTipyv  Àtytiv  \[rjjpov  ti  xx\  voûv,  wxxta  cnrofitv  xdi  irçixtpn  “ 
yrfftxai  S àfirtfen  ù;  (lit?  «utli  ' itXv.v  âpjfy} y yt  TÔv  vsüv  Tf’Oirotf  ftrxi.txva 

irocvTuv.  Simpl.  de  Anima , fol.  7 b.  ; Anax.  ap.  Sitnpi,  phys.t 
fol.  33  b.  (jcx  yt  \{nj yrr,  j iy:t  xrx i .)  xy'c  ÈÀctTcw  , jcivr <ov  voüç  xfot~ 

Tl”.  — Nsüjft  Tri.;  ôfioio’;  £ CTI  y cri  ô pti^o  y xai  b tÂacaurv. 

(2)  Plut,  de  pl.  ph. , V,  a5. 

* 


Digitized  by  Google 


ECOLE  DES  PHILOSOPHES  IOMEXS.  271 

partout  identique,  paraît  entravé  parles  corps  dans  les 
phénomènes  finis  des  êtres  animés.  La  chose  devait  d’au- 
tant plus  lui  apparaître  ainsi,  qu’il  avait  étendu  plus  loin 
l'action  de  l’esprit , la  trouvant  non  seulement  dans  les 
hommes,  mais  encore  dans  les  animaux  et  dans  les  plantes; 
car  les  plantes  sont  des  êtres  vivans  enracinés  dans  la  terre, 
douces  de  désirs , de  plaisir  et  de  peine , et  même  d'intelli- 
gence et  de  connaissance  (I).  Gomme  si  Anaxagore  eût 
complètement  méconnu  l'activité  indépendante  de  l’es- 
prit, telle  qu'elle  est  du  moins  dan9  les  êtres  vivans,  il 
semble  presque  qu’il  ait  fait  dépendre  tout  développement 
intellectuel  de  la  formation  des  organes  corporels  (2).  Du 
moins  une  expression  très  déterminée  rappelle  à ce  sujet 
comment  il  cherchait  à expliquer  l'activité  intellectuelle 
des  êtres  vivans  par  la  composition  mécanique  du  corps. 
Car,  remarquait-il,  quoique  les  animaux  non  raisonnables 
aient  quelques  avantages  sur  l’homme  dans  certaines  par- 
ties, celui-ci  est  cependant  le  plus  raisonnable  de  tous, 
parce  qu’il  a des  mains,  et  qu’il  peut , par  ce  moyen  , et  à 
l’aide  de  l'expérience  , de  la  mémoire , de  la  science  et  de 
l’art,  faire  servir  tous  les  autres  animaux  à son  utilité.  11 
est  facile  de  voir  par  là  quelle  idée  Anaxagore  se  faisait 
d'une  intelligence  particulière,  fût-elle  conçue  comme 


(i)  Àrist.  de  plant.,  I,  1,  a;  Plut.  qu.  nat.,  I,  init. 

(a)  11  semble  qu’il  y ait  quelque  chose  de  positif  à cet  égard 
dans  ce  témoignage.  Plut,  de  pi.  phil.,  V. , io.  Àv.  iti-m  xà 
Çùa  Xr/vv  fytcv  TOv  ivtfyrîTixr*,  tcï  S'  oilvti  veûv  (%t iv  riv  ira(#srixév, 
t oï  Xiyîpivov  tou  voü  t-.ur,vc’<x.  Cependant , je  ne  me  fonde  point  là- 
dessus,  mais  sur  les  traditions  suivantes  : Arist.  départ,  anim.. 
IV,  ÎO.  Av.  fùv  ouv  «vjvi  iià  rô  i/ttv  ypovtaMTŒTov  tT.ac  xûv 

Çmwv  tov  ôtvOjkJTTîv.  Plut,  de frat.  amorc,  i , De  Fortuna , 6.  ÀXX’ 
!v  irxcrt  tsvtgi;  àTu^tVrr'îS!  rûv  îhsf fwv  iaph  ’ èujrtifi'a  ôt  xoi  p-rrirr,  xa'i 
ootffa  xoi't  tiy-rr,  xarà  Kxa^xyipav  etpûv  vr  stùrûv  yjsi>vida  x«r  px  t TTOfJitV 

xat  âfuXysptv  xaVâyGfKv  orjXXafjpâvovTt;.  Il  ne  faut  voir  dans  ce  der- 
nier passage  qu’une  explication  du  premier. 
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partie  de  l’esprit  universel;  quelle  idée  il  se  faisait  de  l’es» 
prit  universel  lui  même  : il  le  concevait  comme  une  force 
dépendante  de  la  composition  des  corps.  Il  fut,  je  crois, 
conduit  à cette  opinion,  parce  qu’il  conçut  sa  doctrine  sur 
l’esprit,  dans  le  but  d'expliquer  la  nature  animée. 

Si  donc  cette  manière  de  penser  d'Auaxagore sur  la  na- 
ture est  favorable  à l'explication  de  l'organisme,  cl  particu- 
lièrement de  l’organisme  de  la  vie  animale,  la  chose  est 
d'autant  plus  étonnante  que,  comme  si  la  naissance  de 
l’organisme  était  soumise  à un  grand  nombre  d’obstacles, 
il  ne  faisait  éçlore  des  étémens  tout  ce  qui  a vie,  que  d une 
manière  lente  et  progressive  , en  passant  par  les  dtfférens 
degrés  de  la  formation  du  inonde.  Ceci  peut  néanmoins 
s’expliquer  par  le  côté  de  sa  considération  de  la  nature 
relatif  au  mécanisme;  et  l'on  ne  peut  en  cela  méconnaître 
l’affinité  de  ses  théories  avec  la  doctrine  d'Anaxiraandre.  On 
pourrait  croire  que  , pour  la  formation  de  ce  qui  a vie,  il 
n’a  eu  qu'à  supposer  qu'une  partie  du  principe  spirituel 
péuètre  un  mélange  d’élémens  primitifs  (1),  s'unit  à lui, 
et  lui  donne  un  mouvement  propre.  Mais  l’observation  put 
conduire  Anaxagore  à penser  que,  pour  la  conservation 
de  tous  les  êtres  vivans,  tels  que  nous  les  voyons  sur  la 
terre,  plusieurs  conditions,  qui  doivent  préexister  à l’or- 
ganisme, sont  nécessaires.  En  conséquence,  il  pose  la  for- 
mation du  soleil  et  de  la  terre,  qui,  pour  lui,  sont  ina- 
nimés, comme  tous  les  grands  corps  composant  le  monde, 
avant  la  naissance  des  plantes,  dont  ils  sont  le  père  et  la 
mère  (2),  et  fait  naître  les  animaux  de  l'humidité  fangeuse 
primitive  de  la  terre  par  l'action  de  la  chaleur;  formation 
imparfaite  d’abord,  comme  on  voit,  puisque  ce  n'est  que 


(i)  Ap.  Simpl.  phys.,  fol.  35  a.  Ev  iravri  xovtoî  pitTpa 
irXr.v  vovi,  Î7T£V  oTcrcv  xai  voù;  Ïcti.  Stob.  ecl.  phys.,  I,  p.  790,  Sxi- 
paOtv  «isjtfivcaflai  tcv  vrjv . 

(a)  Arist.  de  plant. , I,  a. 
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plus  tard  qu’ils  acquièrent  la  faculté  naturelle  de  se  re- 
produire entre  eux  (1). 

Dans  ce  développement  lardifde  la  vie  animale,  il  y a 
donc  aussi,  d'après  Anaxagore,  coïncidence  entre  les  ré- 
volutions générales  du  monde  et  les  phénomènes  terres- 
tres. Car  il  supposait  que  la  terre,  qui  est  au  centre  du 
monde,  où  elle  été  entraînée  par  le  tourbillonnement  de 
1 air  qui  l'entoure  et  la  supporte  en  cet  endroit  de  l'es- 
pace (2),  occupa  d’abord  une  place  telle  , par  rapport  aux 
astres,  que  le  pôle  du  ciel  passait  par  le  milieu  de  la  terre, 
mais  qu'ensuite  les  animaux  étant  sortis  de  la  terre,  lé 
monde  ou  la  terre  s’inclina  vers  le  sud  , et  que  les  étoiles 
prirent  leur  place  actuelle  par  rapport  à la  terre,  afin 
qu’elle  fût  en  partie  inhabitable  et  en  partie  habitable, 
suivant  la  température  des  climats  (3).  Ici  se  présenté 
avec  raison  l’œuvre  de  l’esprit  créateur  dans  le  monde. 

Ces  grands  phénomènes  physiques  réveillent  aussi 
naturellement  une  idée  plus  digne  de  l’action  de  l’esprit. 
On  doit  déjà  sentir  la  tendance  vers  cet  esprit,  dans  la 
tentative  que  fit  Anaxagore  pour  renfermer  l'activité  de 
l’esprit  dans  une  sphère  aussi  vaste  qu’il  pouvait  la  conce- 
voir d'après  son  point  de  vue  encore  entaché  de  détermi- 


(i)  Diog.  L.,  II,  9;  Orig.  phil.,  8.  Si  l'on  compare  avec  ce 
que  nous  venons  de  voir,  la  doctrine  des  deux  disciples  d’Anaxa- 
gore,  d’Euripide,  suivant  Diod.  Sic.,  I,  7,  et  d’Archelaüs,  il 
est  impossible  de  douter  de  la  parenté  de  la  doctrine  d’Anaxagore 
et  de  celle  d’Ànaximandre,  parenté  qui  est  si  spéciale  qu’cllé  ne 
peut  être  que  traditionnelle.  Il  faut  remarquer  neanmoins  que 
ces  idées  ne  se  trouvent  que  dans  les  physiciens  mécanistes. 

(a)  Les  raisons  qui  lui  font  placer  la  terre  immobile  au  centre 
du  monde  se  trouvent  dans  Arist.  de  cœlo , II , i3;  Simpl.  de 
cœlo,  fol.  9t  a.  et  b.,  taGb.,  ia8a.;  Pl,ys.,  87  b.;  Orig.  phil., 
1. 1.  ; elles  sont  toutes  mécaniques,  et  touchent,  à la  vérité,  au  sys- 
tème d’Auaxagore,  mais  sans  y pénétrer  essentiellement. 

(3)  Diog.  L.,  Il,  9;  Plut,  de  pl.  ph.,  II,  8,  Cf.  : Schaubach, 
p.  .75. 

*•  18 
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nations  empiriques.  C’est  pourquoi  il  reconnut  la  pré- 
sence d'une  intelligence , non  seulement  dans  les  hom* 
mes,  mais  aussi  dans  les  animaux  d’un  ordre  inférieur  , 
dans  les  plantes  mêmes,  où  il  ne  l'aurait  pas  si  facile- 
ment trouvée , s’il  ne  s'était  efforcé  d’étendre  le  règne 
de  la  vie  intellectuelle  aussi  loin  que  possible.  Mais 
nous  en  trouvons  encore  des  preuves  plus  convain- 
cantes; car  il  admit  des  êtres  spirituels  non  seulement 
sur  la  terre,  où  l’expérience  les  signale,  mais  encore 
dans  les  autres  corps  planétaires,  enseignant  que  la  lune 
est  comme  la  terre , qu’elle  a ses  plaines,  ses  montagnes , 
ses  vallées  et  ses  habitations  (1),  naturellement  appropriées 
sans  doute  à des  êtres  intelligens.  Il  semble  même  être 
allé  jusqu'à  concevoir  une  vie  d’êtres  intelligens  plus  par- 
faite dans  d’autres  planètes  que  sur  la  terre  , puisqu’il  a 
supposé  qu’ailleurs,  dans  l'univers , il  y a des  hommes  qui 
ont  les  mêmes  rapports,  les  mêmes  occupations  ; que  seu- 
lement la  rapidité  de  leur  révolution  planétaire,  et  la  force 
qui  en  résulte  . est  plus  grande  que  parmi  nous  (2). 

Nous  avons  vu  précédemment  qu’Anaxagore  admettait 
certaines  grandes  périodes  dans  la  formation  du  monde  ; 
il  semble  encore  en  avoir  admis  d’autres,  qui  se  rappor- 
tent à une  prépondérance  irrésolue  entre  les  forces  oppo- 
sées du  feu  et  de  l’eau,  semblables  aux  périodes  de  la  for- 
mation du  monde  qu'avait  aussi  admises  Anaximandre. 


(i)  Siob.  ecl.,  I,  p.  55o,  56a;  Plut,  de  pl.phil.,  II,  a5,  3o; 
Orig.  phi/.,  8;  Diog.  L.,  II,  8. 

(a)  Simpl.  phys.y  fol.  8 a.  , 33  b.  Rat  votç  yt  âv0pôirot«rtv  tT/ac 

«ai  wô).{({  «wei xuptva;  «ai  cfya  xartcxwaïf «va.  (Sairip  irap’  ê,p»Ty  * «ai 
litXiév  Tl  aÜTBtetv  «Tvai  «ai  fftXrivy-,v  «ai  râXXa , türirrp  irap  , «ai  rXv 
yr.v  avTosii  pûctv  icoXÀa  ri  xai  iravroia  > uv  èxiTvoi  ri  hrn.itrret  ffvvcvttxâ- 

pirvsi  lie  xàv  «ixTîffiv  yj, Mirât. Ovrt*  toùtmv  iript^wpoûvrwv  ti  «ai 

àiroxpnounm  irap’  r,|iî*  vreb  (itriç  «ai  rayijnjToç  ' (3iV,v  te  ii  rayin »ç 
119117.  H fl  ■car/yrr,;  aùtûv  ouir.1  fsixi  jfprpian  rr,-i  rayJrnra  rSn  vv» 
4Ô»t uv  ypriuixrui  tv  àvâpùwotç,  âÀXà  irâvruç  iroXXairXaafw;  xayy  lui. 
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La  première  époque  de  la  formation  de  la  terre  laisse 
apercevoir  nne  prépondérance  croissante  du  feu,  ainsi 
qu’on  l'a  déjà  dit;  car  la  terre,  limoneuse  dans  le  prin- 
cipe, se  dessécha  par  l’action  du  soleil  et  devint  habita- 
ble aux  êtres  vivans.  Ce  qui,  suivant  son  idée,  ne  peut 
cependant  pas  toujours  avoir  lieu;  car  comme  les  élé- 
mens  ignés  et  les  élémens  aqueux  ne  peuvent  être  en 
nombre  infini,  il  doit  arriver  un  moment  où,  sur  la  terre 
desséchée,  l’opération  inverse  commence,  et  où  l’eau 
reprend  insensiblement  la  prépondérance.  C’est  à quoi 
Anaxagore  faisait  allusion  lorsqu’il  disait  que  les  mon- 
tagnes de  Lampsaque  seraient  ensevelies  sous  les  eaux  de 
la  mer  si  le  temps  ne  manquait  pas  (1).  La  condition  qu’il 
ajoute  ici  révèle  cependant  une  période  plus  grande  en- 
core dans  la  formation  du  monde  ; car  si  cette  fin  du  temps 
ne  suppose  pas  une  complète  destruction  du  monde,  elle 
indique  cependant  bien  la  ruine  de  la  terre,  qu’ Anaxa- 
gore doit  avoir  supposé  devoir  arriver  par  le  feu  (2). 

Mais  si,  maintenant,  Anaxagore  a cru  à de  pareilles  épo- 
ques dans  la  formation  du  monde,  il  pourrait  paraître 
vraisemblable  à plusieurs  qu’il  a supposé  aussi  une  révo- 
lution totale  de  ces  périodes.  Aristote  dit  cependant  le 
contraire.  Anaxagore  n’a,  suivant  lui,  reconnu  qu'une 
seule  formation  incessante  du  monde  (3),  et  la  raison 
peut  en  être  facilement  indiquée  dans  les  principes  d'A- 
naxagore;  car  l’esprit  procède  suivant  ses  idées  dans  la 
disposition  des  choses;  il  ne  peut  par  conséquent  pas  y 
avoir  de  nouveau  un  mélange  total  des  choses;  mais  la 
tâche  de  l'esprit,  de  séparer  l’infini  d'un  mélange  infini, 
est  aussi  infinie. 

11  est  nécessaire  de  dire  encore  ici  quelques  mots  sur 


(i)  Diog.  L.,  It,  io. 

(a)  Siob.  ecl.j  I , p.  4>6 , xôipoç,  est  mis  ici  pour  yr,,  comme 
le  prouve  ce  qui  suit. 

(3)  Phys.,  1 , 4 > Simpl.  ad.  h.,  I. , fol..  33  a. 
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sa  doctrine  touchant  la  connaissance  de  l’homme  : tout 
ce  qu’il  en  a dit  est  intimement  lié  avec  ses  considérations 
sur  la  nature,  à tel  point  qu’on  pourrait  bien  en  con- 
clure que  son  opinion  sur  la  connaissance  de  l’homme 
n’a  pris  sa  source  que  de  sa  doctrine  physique.  Le 
principe  de  son  mode  d’explication  mécanique,  qu’au- 
cune partie  consiitutive  du  monde  ne  peut  naître,  doit 
être  considéré  comme  un  pur  résultat  d’une  sage  réllexion, 
en  sorte  que,  pour  lui,  les  premières  parties  constitutives 
de  toutes  les  choses  sensiblement  visibles  étaient  quel- 
que chose  qui  ne  peut  être  connu  par  les  sens,  mais  seu- 
lement par  la  raison  (!)•  On  a donc  dit  avec  droit  qu’A- 
naxagore  reconnaissait  la  raison  pour  l’organe  de  la  vé- 
rité (2).  Les  sens,  au  contraire,  lui  paraissent  trop  faibles 
pour  découvrir  les  véritables  parties  constitutives  .des 
choses;  car,  dit-il,  si  nous  supposons  deux  liquides  de 
couleur  différente,  l’un  noir  et  l'autre  blanc,  et  que  nous 
versions  goutte  à goutte  l’un  dans  l’autre,  la  vue  ne 
pourra  pas  distinguer  l’altération  insensible  des  couleurs 
quoiqu’elle  ait  lieu  dans  la  nature  (3).  Cette  idée  de  la 
connaissance  sensible  se  rattache  à sa  doctrine  que  tout 
est  dans  tout  ; mais  à cause  du  mélange  on  ne  reconnaît 
un  élément  qu’autant  qu’il  prédomine.  Aristote  à ce  sujet 
reproche  encore  au  philosophe  de  Clazomène  qu’alors 


(l)  Arist.  de  coelo , III,  3.  É5  àopoirwv  ôfiotofitpüv.  Simpl.  de 
ccelo,  fol.  1 48  b.  ; Phys.,  fol.  35  b.  Simplicius  s'en  tient  avec 
raison  à la  proposition  d’Anaxagore  : irâvra  lyvw  voü;. 

(a)  Sexlus  Emp.  adv.  Math.,  VII,  91. 

(3)  Ihitl. , 90.  ÉvOtv  ô fxsv  yvetxwTaTO;  Av.  w;  àaOtvtîç  Sia jîotXXuv 
oiaÔri ot<;  , vito  àiporupônjTo;  aûvtàv  tfr,ai  où  ôovaroi  «OfKv  xpivitv 
Ti'0r,ai  Si  inVrr*  aÙTwv  -rfiç  «irtoriaç  -rr,v  itotpoi  ptxpôv  t«v 
ypuf ,<xi»v  «ÇotW.otyriv.  Ei  yàp  <5ùo  Xâpoifjcv  ypùfiara , fitXm  xai  Xjvxôv , 
iTto  «x  San'pou  tiç  SaTCpov  xerrà  orayovot  Ttaptxyioiyn  , où  Svrr.atrat  ri 
fcj/iç  ôiootpiviiv  rà;  irafà  pixpôv  pirapoXâ; , xaimp  nphf  rr.v  ipvan  ùiro- 
glifiiraç. 
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on  ne  peut  dire  vrai  d'aucune  chose , puisque  toute  chose 
n’est  pas  plus  elle  que  son  contraire  (1)  ; reproche  qui 
n’est  fondé  qu’à  demi , puisqu'il  ne  porte  que  sur  la  con- 
naissance des  choses  sensibles.  Mais  l’insuffisance  de  cette 
connaissance , puisqu’elle  ne  comprend  que  des  phéno- 
mènes , semble  avoir  été  aperçue  très  clairement  par 
Anaxagore,  car  on  lui  attribue  la  sentence  que  les  choses 
sont  pour  chacun  ce  qu’elles  lui  paraissent  être  (2).  Il 
pourrait  sembler  contradictoire  avec  cette  manière  de 
voir  qu’Anaxagore  ait  enseigné  que  la  neige  n'est  pas 
blanche , mais  noire , par  la  raison  que  l'eau  , qui  sert 
à former  la  neige,  est  noire  (3).  Mais  si  l’on  admet  que, 
dans  la  première  de  ces  suppositions,  Anaxagore  a sim- 
plement parlé  de  la  représentation  sensible,  et,  dans  la 
seconde,  de  la  connaissance  par  la  réflexion  rationnelle, 
on  n’y  trouvera  aucune  contradiction.  Cependant  l’on 
peut  aussi  trouver  dans  ces  deux  passages  la  preuve  que, 
pour  Anaxagore,  l’impression  sensible  n’était  point  im- 
propre à produire  la  connaissance  de  la  vérité;  car  il 
trouve,  jusque  dans  la  manière  sensible  de  saisir  les  choses, 
une  certaine  vérité,  et  il  ne  pouvait  pas  disconvenir  que 
la  couleur  sensible  de  l’eau  lui  appartint  véritablement. 
Nous  en  trouvons  la  confirmation  dans  sa  doctrine , lors- 
qu’il dit  que  les  phénomènes  donnent  la  mesure  de  la  con- 
naissance du  non  évidcnt(i).  Celte  expression  nous  fait 
très  bien  connaître  la  voie  par  laquelle  il  cherchait  la 
connaissance  de  la  nature.  Il  détermina,  d’après  son  point 


(i)  Met.,  III,  4,  5,  7;  XI,  (i. 

(i)  Arist.  de  Met.  , III , 5.  Ava?otyô'X>v  A *ai  dtiréÿôryjta  fn-opo- 
vcvcrai  irpiç  vüv  traipov  riva; , Sri  toiocvt’  outo'ç  tarai  Ta  ôvra , o7a 
àv  ÛTroXâjîuai. 

(3)  Cic.  rju.  acad.,  II , 3i  ; Sext.  Emp.  hyp.  Pyrrh. , 1 , 33  ; 

11,  *44- 

(4)  Sext.  Emp.  ade.  math.,  VII,  i4o.  Triç  riv  ii^tn  xara- 
XrSJitw;  , rà  ÿatvôfitva , 5;  yijaiv  Av.  (sc.  tîvai  xfinipi a). 
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de  vue  mécanique , de  quelles  parties  constitutives  les 
choses  qui  apparaissent  sont  composées,  et  il  crut  trouver 
la  nature  de  ces  parties  en  concluant,  de  la  qualitcsen6ible 
de  chaque  mélange,  que  la  partie  constitutive  prépon- 
dérante devait,  dans  le  piélange,  correspondre  à cette 
qualité. 

Si  nous  considérons  maintenant  tout  le  système  d'Ana- 
xagore  par  rapport  à sa  doctrine  sur  la  connaissance, 
nous  serons  facilement  convaincus  que  la  somme  des  con- 
naissances qu'il  croyait  avoir  acquises  dut  lui  paraître 
très  peLite.  Car  si  l’esprit  universel  aperçoit  et  connaît 
le  mélange  infini  des  principes,  ce  qui  a été,  ce  qui  est,  et 
ce  qui  sera,  l'esprit  de  l'homme  au  contraire  sait  infini- 
ment peu  de  chose  de  tout  cela.  11  ne  peut  pas  apercevoir 
l’infinie  différence  des  élémens,  ni  déterminer  chacun 
deux  d’après  sa  propriété,  mais  seulement  se  rendre  une 
sorte  de  raison  de  leur  espèce  la  plus  générale;  il  ne  peut 
pas  non  plus  indiquer  l’ordre  du  mouvement,  de  la  corn* 
position  et  de  la  décomposition  des  élémens  primitifs  en 
toutes  choses  : il  n’a  que  très  peu  de  connaissance  là- 
dessus.  Or,  comme  Anaxagore  avait  conscience  de  tout 
cela,  et  comme  il  comparait  notre  connaissance  réelle 
avec  le  nombre  infini  des  choses  à connaître,  il  put  bien 
lui  échapper  cette  plainte:  Rien  ne  peut  être  connu, 
rien  ne  peut  être  appris , rien  ne  peut  être  certain  ; le 
sensest  étroit,  l’esprit  faible,  la  vie  courte  (1  ).  On  ne  doit 
cependant  pas  chercher  en  cela  une  direction  opposée  à 
sa  doctrine,  une  inclination  au  scepticisme,  quoique  Aris- 
tote lui  ait  objecté  avec  raison  que  son  hypothèse  d’un 
nombre  infini  d’êtres  primitifs  , et , nous  pouvons  ajouter 
de  leur  mélange  infini,  soit  un  obstacle  insurmontable  à 
la  connaissance  (2). 


(i)  Cic.  (fit.  acad. , I,  i3. 

(a)  Phys.,  I,  4*  On  pourrait  dire  en  faveur  d’Anaxagore 
que  la  conception  de  l’âirttpov  n’est  pour  lui  que  l'indéfini,  «4 
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Si  enfin  l’on  compare  la  méthode  d’Anaxagore  avec 
celle  des  physiciens  qui  le  précédèrent , on  ne  peut  se 
dissimuler  qu’elle  est  beaucoup  plus  sévère,  quoiqu'elle 
ne  soit  pas  exempte  d’un  grand  nombre  de  suppositions 
sans  fondement.  La  réduction  de  tout  le  système  au  prin- 
cipe de  la  doctrine  mécanique  de  la  nature , l’effort  fait 
pour  démontrer  la  composition  et  la  divisibilité  infinie 
des  choses  observables,  et  meme  l’immobilité  du  composé 
en  lui-méme,  l'aperçu  clair  de  l’enchaînement  universel, 
et  de  l’individualité  infinie  des  élëmens,  l’opposition 
ferme  et  profonde  qu’il  établit,  entre  la  masse  mobile 
et  l'esprit  moteur,  témoignent  d’un  progrès  sensible 
dans  l’art  de  la  dialectique;  et  certainement  Anaxagore 
méritait  bien  d'étre  distingué  des  autres  philosophes,  non 
seulement  parce  qu’il  posa  la  cause  rationnelle  des  phéno- 
mènes  de  la  nature,  mais  encore  par  ses  efforts  pour  res- 
ter fidèle  à la  raison  dans  les  recherches  scientifiques ( 1). 


CHAPITRE  IX. 

Archela'ùs  le  physicien. 

Ce  philosophe  passe  généralement,  et  avec  vraisemblance, 
pour  le  disciple  d' Anaxagore  (2).  On  le  croit  plutôt 
Athénien  que  Milésien  (3).  La  tradition  le  fait  enseigner 


qu’elle  ne  doit  représenter  qu’un  très  grand  nombre,  un  nom- 
bre innombrable  pour  nous  ; mais  s’il  fallait  entendre  par  là  le 
continu  de  l’infini,  Anaxagore  l’aurait  pris  lui-méme  dans  le 
sens  strict. 

(i)  Arist.  met.  ,1,3. 

(î)  Diog.  L. , II , i G ; Simplicius  pfys. , fol.  6 b. 

(3)  La  plupart  des  écrivains  le  disent  Athénien.  De  ce  nom- 
bre est  Simplicius,  sur  le  témoignage  duquel  je  fais  beaucoup 
de  fond,  parce  qu’il  semble  s’élre  appuyé  lui-méme  de  celui 
de  Théophraste.  Diog.  L. , 11. , le  dit  üjilésien. 
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la  philosophie  d’abord  à Lampsaque,  ensuite  à Athènes  (l). 
Il  est  douteux,  malgré  le  grand  nombre  des  témoignages 
subséquens(2),  qu’il  ait  été  connu  personnellement  de 
Socrate  ; et  s’il  l’a  été , c’est  la  preuve  la  plus  certaine  du 
peu  d’importance  de  sa  doctrine,  puisque  ni  Xénophon, 
ni  Platon , ni  Aristote  ne  parlent  de  lui  (3).  Les  renseigne- 
mens  sur  sa  vie  sont  excessivement  peu  nombreux.  Même 
incertitude  sur  sa  doctrine;  à tel  point  qu’il  est  difficile 
d'en  dire  quelque  chose  de  certain  et  qui  lui  soit  propre. 

On  dit  qu’à  la  vérité  il  chercha  à présenter  quelques 
idées  à lui  propres  sur  l’origine  du  monde  et  sur  le  reste 
des  choses,  mais  qu’il  reconnaissait  les  mêmes  principes 
primitifs  qu’Anaxagore(4).  D'autres  versions  sur  les  prin- 
cipes de  la  nature,  qu’Xrehelaüs  aurait  admis,  ne  s’ac- 
cordent point  avec  la  précédente.  Toutefois  ces  versions 
pourraient  être  résultées  d’un  malentendu  (5).  II  semble 
en  effet  qu’Archelaüs , loin  d’avoir  affermi  la  nouvelle 
doctrine  d’Anaxagore  touchant  l’opposition  entre  l'esprit 
moteur  et  les  germes  primitifs  mis  en  mouvement,  ait 
plutôt  considéré  l’espril comme  un  mélange  primilif(6): 
erreur  à laquelle  prêtait  bien  du  reste  la  doctrine  d'Ana- 
xagore,qui  ne  distinguait  pas  d'une  manière  assez,  nette 
l’esprit  de  l’âme  animale;  ce  qui  a pu  donner  naissance  à 

(i)  Euscb.  præp.  ev. , X , i4- 

(а)  Diog.  L. , 11  ; Simpl. , 11 , et  d'autres. 

(3)  La  source  des  traditions  postérieures  sur  la  philophie  d’Ar- 
chctüüs  semble -être  l’ouvrage  de  Théophraste  sur  sa  doctrine 
(Diog-  L.,  V,  4a),  puisqu’on  ne  cite  ici  nulle  part  des  extraits 
du  livre  d’Archelaüs,  quoiqu’il  soit  vraisemblable  cependant 
qu'il  écrivit. 

(4)  Simpl.  phys. , fol.  7 a ; de  ccelo,  fol.  148  b;  dugitst.  de 
cw.  D.,  VIII , a. 

(5)  Plut,  de  plac.  phil.  ,1,3;  Stoh.  ecl. , I , p.  56 , 298  ; 
O ri  g.  phil.,  9;  Diog.  L .,  11;  Sext.  Emp.  adv.  math.,  IX,  35g. 

(б)  Orig.  , 11.  Ovro;  & tû  vû  Iwirof^nv  Tt  CvGi'wî  piyfüx. 
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la  tradition  que  l’air  était  pour  lui  le  principe  de  la  na- 
ture (1),  comme  si  l’esprit  n’avait  été  pour  lui  qu’une 
sorte  d’air. 

Pour  ce  qui  est  de  sa  doctrine  physique,  nous  ne  trou- 
vons de  remarquable  que  la  manière  dont  il  opère  la  sépa- 
ration des  élémens,  et  dont  il  rattache  à cette  séparation 
la  naissance  des  animaux  et  des  hommes.  Ces  deux  points 
dogmatiques  laissent  apercevoir  entre  sa.  doctrine  et 
celle  d’Anaxagore  et  d’Anaximandre  une  communauté 
d’idées  frappante.  11  enseigne  que  dans  le  commencement 
le  feu  et  l'eau  sc  séparèrent,  et  que,  par  l’action  du  feu 
sur  l’eau  , la  terre  forma  une  masse  d’abord  fangeuse, 
mais  qu’elle  devint  de  plus  en  plus  ferme  par  la  suite  ; que 
l’air  résulta  de  l’eau  par  le  mouvement , et  qu'ainsi  la  terre 
était  soutenue  par  l’air,  et  l’air  par  le  feu  (2).  Il  rattache  à 
la  formation  de  la  terre  celle  des  animaux.  Une  fois  que  la 
terre  eut  acquis  une  certaine  consistance  par  l’action  de 
la  chaleur , le  règne  animal  se  forma  du  mélange  de  la 
chaleur  avec  la  terre  froide  et  humide.  II  y eut  différentes 
espèces  d'animaux  , chaque  animal  différait  des  autres,  et 
cependant  tous  avaient  le  même  aliment;  car  ils  viyaient 


(t)  Plut. , Stob.,Sext.  Emp.,\\,\\.  Si  c’est  là-dessus,  et  sur  cequi 
va  suivre,  qu’un  critique  fonde  son  opinion  (Annales  de  Heidel- 
berg, 18.14  , p-  199)  qu’Archelaüs  était  revenu  à l’intuition  de 
la  nature  des  anciens  louicns  , je  ne  contesterai  point  la  vraisem- 
blance de  cette  opinion  ; mais  je  dois  remarquer  que  d’après 
Orig.,  I.  \. , et  Liog.  L.,  II,  1 -j , l’air  est  ppur  Archcluiis  quel- 
que chose  qui  se  forme  plus  lard. 

(u)  Diog.  L.,  II,  16.  ÉXeytii  îvo  aiTi’otç  cTvat  ycvt’stw;  , Stpubv 

xat  vj/vj'pôv.  ly.Tbixbfuvov  ( 7rr,yy0pcvbv  ? ) wr,7t  r’o  ü5w p ;jkci  toô  Stpuaü, 
xaûb  uiv  »i; mifaiôt;  irupûjc; suivant  toute  vraisemblance)  ewcVra- 
•rat,  irotiiv  yr,r  , xaOo  Si  ittptppiî , àspa  ytvvôtv  ' o0«v  ri  plv  ùrrè  tou 
àt’jiiç , b fi  ùrrb  tij;  tou  iruobç  ntpupopâ;  xpaettrat.  Orig.,  1.  I.  Ajto- 
xpivaffQai  are’  àSlr,).uv  rb  Scpptbv  xai  to  4/u^fbv  , xat  to  ub  Stp/riv  xi- 
vuoSai , rb  51  r,ptfu~v. 


Digitized  by  Google 


irVRE  «I.  CHAPITRE  IX. 


282 

de  la  vase  dans  laquelle  ils  étaient  nés  et  que  la  terre 
leur  fournissait  comme  un  lait  nourrissant.  Dans  le 
principe  leur  vie  fut  cependant  de  courte  durée , et  ce  ne 
fut  que  plus  tard  qu’ils  purent  sc  reproduire  entre  eux. 
Les  hommes  furent  séparés  du  reste  des  animaux , et  se 
donnèrent  des  maîtres  et  des  lois,  créèreut  les  arts,  bâ- 
tirent des  villes  et  se  procurèrent  toutes  les  autres  choses 
nécessaires  à la  vie  humaine  ; tous  les  animaux  étaient  ce- 
pendant doués  également  d’un  esprit  et  d’un  corps  pour 
l’usage  de  cet  esprit  ; mais  chez  les  uns  il  était  plus  lent,  et 
chez  les  autres  plus  prompt(l). 

Tout  ce  que  l’on  connaît  de  la  doctrine  d’Archelafts  sur 
la  morale  pouvait  se  rattacher  à la  manière  dont  il  conce- 
vait la  formation  insensible  de  l’homme  (2).  Cependant  le 
sens  de  ce  que  nous  en  savons  est  très  douteux.  Son  prin-r 
cipe  est  exprimé  par  la  formule  suivaute  : Le  juste  et  l'in-* 
juste  lie  sont  point  de  la  nature,  mais  de  la  loi  ou  de  la  con-, 
vention(3).  Or,  si  l'on  fait  attention  qu'Archclaüs  était 
contemporain  des  sophistes , on  sera  peut-être  disposé  à 
donner  à celte  formule  un  sens  sophistique  , qui  détrui- 
rait toute  moralité.  Mais,  considérant  son  point  de  vue 
mécanique  de  la  natüre , on  pourrait  donner  à cette  for- 
mule un  sens  moins  choquant.  Suivant  ce  point  de  vue  , 


(l)  Orrg.,  1.  1.  n«pt  9k  Çûmr»  iprjîfv,  Sri  Stfuamfu-rriç  rrîî  y?,;  ri 
wpûrtv.tv  tm  mrit  pipoç  (1.  xârw  pilpei),  iirou  ri  Sttpabx  xal  ri  . 

èfifeyrro,  jntfaii/no  ri  rt  4XXa  Çûa  woXXà  «1  Avofoia,  itâvra  rr,v 
owttjv  A'arrotv  tyoxxa  U rîïç  IXûoî  rptyofirva ‘ îv  9k  iXiyo^pôvia.  Y Trcpov 
5k  «ÿroîç  xat  èÇ  àXXuiXwv  yinnt  àvcVnr)  xat  ittxofàriaan  ixOpanot  àrri 
TÛv  âXXwy  xa't  r,ytfMv<xç  xat  vôpiou;  xat  tt’jfvaç  xal  irôXtij  xal  rà  aXXa 
awwnjîow.  Nav*  5k  Xtytt  xnunv  èu'fûtsôat  Çweu  OfMiloy;  * yàp 

îttnn  xat  rù  Ciuptari  bftottf  (au  heu  de  rit  cuputruy  5 ou),  ri  uXx 
PpwîvTt pfc»î , ri  ik  racyyxtftoç. 

(u)  Diag.  L.  i II,  t(i;  Sexi.  Emp.  ad\>.  Math.,  VII,  14. 

(3)  Di'og.  L . , 1.  1,  Kal  ri  iixotiw  mat  x«t  ri  ai^ptv  «y  , 
êXXgt  v^pa^i. 
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tout  dans  ce  inonde  observable  était  le  résultat  de  la  sé- 
paration des  élémens  ; mais  rien  de  ce  qui  semble  naître 
ne  provenait  de  la  nature , qui  ne  créait  rien,  I(  pouvait 
de  même  considérer  la  distribution  (v#p«{)  des  principes 
primitifs  par  l'esprit , comme  l’origine  du  bien  et  du  mal 
dans  le  monde  (1).  On  trouverait  donc  ici  un  témoignage 
que  l’école  d’Anaxagore  avait  conçu  l'esprit  comme  un 
agent  ayant  un  but  moral , puisqu’il  s’efforce  de  rendre 
plus  tranchée  l'opposition  entre  le  bien  et  le  mal. 

L’activité  de  l’école  d’Anaxagore  semble  être  morte  avec 
Archelaüs  ; mais  pas  cependant  à tel  point  qu’il  ne  se  «oit 
pas  conservé , çà  et  là , des  opinions  semblables  tou- 
chant la  nature  (2),  Mais  la  philosophie  ionienne  exerça 
une  influence  immédiate  sur  les  sophistes , dont  nous  ne 
devons  exposer  les  doctrines  qu’a  près  avoir  étudié  les  idée* 
philosophiques,  qui  se  sont  développéesà  la  même  époque 
parallèlement  à la  philosophie  ionienne  dans  d’autres 
branches  du  peuple  grec. 

La  doctrine  mécanique  de  la  nature  que  nous  trouvons 
dans  les  opinions  d’Anaxiraandre , d’Anaxagore  et  d'Ar- 
çbelaUs  s’accorde  assez  bien  avec  l’observation  du  cban- 

■ — ‘--T  «y ?—  - 

(t)  Pour  ne  pas  trouver  cette  explication  forcée,  il  faut  se 
rappeler  le  sens  que  les  mots  yôgoç  et  <fia tç  avaient  chez  les  pre- 
miers mécanistes.  C’est  dans  ce  sens  qu’Ânaximandre  cherche 
V&Snaa  dans  l’inégale  distribution,  qu’Empédocle  nie  la  ifùotf 
en  général  {"Plut.  adv.  col.,  io),  et  que  Démocrite  enseigna  que 
par  la  vôps;  seule  il  y a du  doux  et  de  l’amer,  du  chaud  et  du 
froid,  de  la  couleur,  c’est-à-dire  en  général  toute»  le»  qualités 
sensible»  ( Srxt.  Emp.  adv.  Math. , "Vil,  i Gale # elt  e/e>«. 
seç.  Hipp. , I , i , cd.  Chart.y  Dans  cette  doctrine  ne  yeut 
pas  dire  loi,  mais  seulement  convergence  de»  systèmes  corporel» 
dans  leur  mouvement, 

(•>.)  On  attribue  à Eudore,  contemporain  de  Platon , une 
opinion  semblable,  Aris(,  met. , I » 7.  Aristote  parlé  aussi  <juel» 
fois  des  Auaxagoréent. 
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gement  des  phénomènes  par  le  changement  des  combinai- 
sons chimiques  et  mécaniques,  et  s'applique  mieux  sous 
ce  rapport  à l’expérience  que  la  doctrine  dynamique 
La  représentation  mathématique  du  plein  de  l'espace  par 
l’étendue  réelle,  et  celle  du  plein  du  temps  par  les  mou- 
vemens  dans  l’espace , a eu  certainement  une  grande  in- 
fluence sur  la  doctrine  mécanique  de  la  nature,  mais  elle 
se  lie  aussi  aux  pensées  spéculatives,  en  tant  quelle  ap- 
prend à chercher  le  vrai  immuable  dans  le  phénomène;  et, 
quoiqu’elle  soit  ici  tombée  dans  l'erreur  de  penser  que 
l’immuable  peutse  représenter  sensiblement  dans  l'espace, 
elle  est  cependant  plus  propre  que  la  doctrine  dynamique 
à attirer  l'attention  sur  la  manière  dont  les  qualités 
sensibles,  sous  lesquelles  les  choses  nous  apparaissent, 
peuvent  leur  être  médiatement  attribuées.  Nous  en  avons 
une  preuve  évidente  dans  ce  que  disait  Anaxagorc,  que  la 
neige  est  noire.  De  ce  point  de  vue  mécanique  résultait 
donc  trèsnaturellement  la  distinction  entre  le  corps  inerte 
de  sa  nature  , mais  qui  est  susceptible  de  mouvemens,  et 
l'esprit,  principe  moteur  dans  la  nature.  De  là  tin  grand 
progrès,  ainsi  qu’on  l’a  déjà  observé.  La  doctrine  méca- 
nique ne  pouvait  pas  conduire  au  delà  de  ce<  te  distinction; 
car  toute  tentative  pour  expliquer  la  contrariété  que  cette 
opposition  engendre  dans  la  nature  , sort  de  la  sphère  de 
celte  doctrine,  puisqu’une  telle  tentative  conduirait  à ra- 
mener toute  espèce  de  vérité,  soit  à l’esprit  moteur,  soit 
au  corps  mû;  et  de  ces  deux  théories,  l’une  devait  dépas- 
ser la  physique,  et  l’autre  conduire  à la  négation  de  la 
philosophie.  Il  ne  faut  pas  croire  qu’il  eût  été  possible 
dans  cette  doctrine  de  faire  encore  un  progrès  par  rap- 
portaux  principes  du  mouvement,  en  faisant  voir  que, 
non  seulement  quelques  qualités  sensibles,  maisque  toutes 
les  qualités  de  cette  espèce,  sous  lesquelles  nous  appa- 
raissent les  choses,  n’en  expriment  point  immédiatement 
la  véritable  nature;  car  on  n’aurait  pu  chercher  cette  na- 
ture que  dans  la  seule  étendue  abstraite,  c’est-à-dire,  dans 
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la  forme  géométrique,  ou  clans  un  caractère  supra-sensible; 
et,  dans  les  deux  cas,  on  serait  également  sorti  de  la 
sphère  delà  physique.  Ainsi  le  développement  de  la  phy- 
sique mécanique  reçut  son  complément  naturel  et  s’ache- 
va avec  la  doctrine  d’Anaxagore  et  de  ses  disciples.  Nous 
voyons  dans  cette  doctrine,  comme  dans  d'autres  parties 
de  l'histoire  de  la  philosophie,  comment  de  grandes  er- 
reurs ont  pu  à elles  seules  faire  avancer  la  connaissance 
philosophique.  Il  ne  faut  pas  oublier  non  plus  que  l’idée 
de  l’activité  intellectuelle  ne  pouvait  pas  sortir,  par  la 
physique,  du  vague  dans  lequel  Anaxagore  l’avait  conçue. 
C’est  ce  que  nous  voyons  par  l’effort  que  fait  Archelatis 
pour  déterminer  les  idées  de  bien  et  de  mal  ; car,  quelque 
explication  que  l’on  donne  de  sa  doctrine,  son  opinion 
tend  toujours  à faire  résulter  le  bien  et  le  mal  des  décrets 
des  hommes,  ou  à donner  à ces  conceptions  un  sens  pure- 
ment physique.  Dans  cette  sphère  d’investigations  essen- 
tiellement physiques  , on  devait  être  satisfait  d’avoir  ren- 
contré l’idée  de  l’esprit;  on  se  trouvait  évidemment  par  le 
fait  sur  le  seuil  pour  sortir  de  la  physique. 
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LIVRE  QUATRIÈME. 

DEUXIÈME  DIVISION  DE  l’hISTOIRE  DE  LA  PHILOSOPHIE 
AVANT  SOCRATE.  PHILOSOPHIE  PYTHAGORICIENNE. 


CHAPITRE  PREMIER. 

PYTHAGORE  ET  LES  PYTHAGORICIENS. 

A peu  près  dans  le  même  temps  que  la  philosophie 
ionienne  commençait  à se  développer  dans  l’Asie-Mineure , 
parut  aussi  une  philosophie  dans  les  colonies  grecques  en 
Italie.  Ces  colonies  furent  en  très  grande  partie  fondées  par 
les  Achéens  et  par  lesDoriens;  etquoiqu’elles  manquassent 
d’un  point  central  politique,  elles  avaient  néanmoins 
beaucoup  de  rapports  entre  elles , ainsi  que  leur  obscure 
histoire  le  prouve.  Elles  eurent  aussi  un  commerce  actif 
avec  les  Grecs  de  la  Sicile,  leurs  voisins.  L’élément  do- 
rique semble  avoir  dominé  dans  ces  contrées;  du  moins 
la  langue  inclinait  au  dorisme,  sans  préjudice  du 
génie  de  la  localité.  Les  législations  célèbres  de  Zaleucus 
et  de  Charondas,  la  poésie  et  l’éloquence  qui  brillèrent 
surtout  en  Sicile,  et  la  formation  d'une  école  spéciale  de 
médecine  à Crotone,  prouvent  que  l’activité  intellectuelle 
se  manifesta  de  bonne  heure  dans  ces  colonies  grecques. 
Le  grand  nombre  de  vainqueurs  aux  jeux  olympiques 
que  virent  naître  ces  heureuses  contrées  témoigne  de  la 
prospérité  de  leurs  habitans;  mais  bientôt  l’aisance  ame- 
na le  luxe  et  la  mollesse  li  sa  suite. 

Or  il  est  très  remarquable  que,  dans  ces  colonies,  la 
philosophie  ne  se  forma  pas  d’abord  de  la  pensée  indigène, 
mais  qu’elle  emprunta  le  fond  étranger  de  l’Ionie , et 
qu'ensuite , aussitôt  que  la  première  impulsion  fut  don- 
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née,  il  se  trouva  un  grand  nombre  de  partisans  et  d'ad- 
mirateurs parmi  les  naturels  du  pays.  Cette  marche  est 
conforme  à celle  du  développement  philosophique  grec. 
Nous  parlerons  d'abord  de  la  philosophie  qui  se  répandit 
dans  les  cités  doriennes  et  achéenncs,  parce  qu’elle 
semble  non  seulement  avoir  précédé  chronologiquement 
la  philosophie  d'Elée,  colonie  ionienne,  mais  encore 
parce  qu’elle  a un  rapport  plus  intime  avec  la  philosophie 
ionienne  que  celle  d'Llée.  Ceci  doit  paraître  surprenant 
à ceux  qui  croient  pouvoir  conclure  avec  certitude  de  la 
communauté  d’origine  à la  communauté  de  la  façon  de 
penser;  et  cependant  la  chose  est  ainsi  : l'homme,  en  gé- 
néral , porte  en' lui  une  foule  de  manières  de  sentir,  et, 
suivant  que  les  rapports  de  la  vie  changent,  d’autres 
faces  de  la  pensée  se  manifestent. 

Un  Grec  d'Ionie,  Pythagore,  né  à Samos  dans  la  49' 
olympiade  (i),  un  sage,  issu  des  Pélasges  tyrrhéniens  (2), 
se  fixa  à Crotone , colonie  achécnnc.  La  vie  de  cet  homme 
célèbre  est  enveloppée  de  ténèbres  mythiques  plus  que 
celle  d'aucun  autre  philosophe  ancien;  et  les  récits  fabu> 
leux  dont  il  a été  l’objet  sont  presque  aussi  anciens  que 
l’histoire  (3). 

On  ne  s’explique  pas  trop  pourquoi  les  écrivains  posté- 
rieurs nous  ont  transmis  tant  de  détails  circonstanciés  sur 
sa  destinée  et  ses  actions,  détails,  du  reste,  remplis  de 
fables  et  d’anecdotes , tandis  qu'ils  nous  ont  si  peu  appris 
sur  son  caractère  (4).  Cependant  toutes  les  traditions  nous 


(i)  Clément.  Alex.  Slrom.,  I , p.  3og,  Cf.  ; Diod.  Sic.,  XII, 
10. 

(a)  D’après  Aristoxène,  Aristarque,  Théopompe,  Clcanthe. 
Clé m.  Alex.  Slrom.,  I,  p.  3oo;  Diog.  L.,  VIII,  i ; Porpkyr. 
vita  Pytbag. , I. 

(3)  Herodol.,  IV,  qG. 

(4)  Porphyrii  vita  Pythagorœ;  Jarnblichns  de  vila  Pytha- 
gorte ; Diog.  L.,  VIII,  t,  5o;  Phot.  bill.  cod.,  CCLIX,  I, 
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autorisent  à croire  que  Pythagore  était  un  homme  qui 
possédait  des  connaissances  extraordinaires  (I).  Nous 
pouvons  jusqu'à  un  certain  point  juger  des  objets  de  ses 
investigations,  quoique  nous  ne  puissions  pas  bien  saisir 
l’étendue  de  ses  connaissances.  Pythagore  est  mis  au 
nombre  des  fondateurs  les  plus  distingués  des  sciences 
mathématiques  (2);  tradition  confirmée  d’ailleurs  par  la 
direction  de  l’école  pythagoricienne  , et  à laquelle  se  rap- 
porte ce  qu’on  dit  de  lui,  qu’il  détermina  la  mesure  et  la 
pesanteur  des  choses  (3),  qu’il  découvrit  les  rapports  des 
sons  musicaux  (4),  et  fit  faire  des  progrès  à l’astronomie(ô). 
Neanmoins  tout  cela  devient  plus  vraisemblable,  si  nous 
considérons  la  marche  du  développement  scientifique 
dans  l’école  de  Pythagore,  que  si  nous  consultons  les  té- 
moignages particuliers.  C’est  en  vertu  du  même  principe 
que  nous  sommes  porté  à croire  que  Pythagore  fit  quel- 
ques essais  en  médecine  (6);  essais,  du  reste,  qui  semblent 
s’être  bornés  aux  effets  de  la  musique  sur  le  cœur  de 
l’homme  (7).  El,  si  nous  observons  que  ses  efforts  avaient 


contient  peu  de  chose  sur  la  vie  de  Pythagore , et  ce  qu’il  dit 
sur  la  doctrine  des  pythagoriciens  est  assez  insignifiant. 

(l)  Herodot. , IV  , 95.  Kot  E X/rjvwv  cù  tù  âsGncardtTu  ccyiarn 
Tl-jQayipn.  Heracl.  ap.  Diog.  L.,  IXrf  I,  attribue  à Pythagore 
la  noXufjaOiViV , et  Diog ■ L .,  VIII , 6 , dit  de  lui  : Ilc0«yôf>iç  M»*j— 

aipyw  ioTOpnjv  yoxnocv  àvrpwico»  fiaXiarot  itoIvtuv  xai  tx/tjoiptvoç  reti- 
ra; rà;  avyypx'pà;  iirorn aaro  iouroû  aoiftriv,  woXofia9tr,v , xootoTççvôiv. 

(а)  Cic.  de  Nat.  Deor.,  III,  36  ; Plut.  Symp.,  VIII , a , 4 ; 
non  posse  suav.  vivi.  sec.  Ep.  1 1 ; Diog.  L I,  là  ; VIII,  1 1, 
1a;  Porphyr. , V.  P.  36. 

(3)  Aristox.  ap.  Diog.  L.,  VIII,  \l\. 

(4)  Porphyr.  in  Ptolem.  harm.,  p.  ai3j  Diog.  L.,  VIII,  1a; 
Boelh.  de  Mus. t 10,  1 1. 

(5)  Diog.  L.t  VIII,  i4;  P lin.  Hist.nat.,  II,  8. 

(б)  Diog.  L.,  VIII,  ia;  P lin.  Hist.  liât.,  II,  8j  Cels.  de 
medic.,  I , Præf.  ; Cf.,  III , 4. 

(7)  Porph.,  F.  r.3o,  33 } Jamhh , V.  P.  164,  u43, 

1.  19 
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pour  objet  l’éducation  morale  de  l’homme  (1),  et  que  la 
gymnastique  était  regardée  comme  une  partie  essentielle 
de  l'éducation  chez  les  Grecs  en  général,  et  particulière- 
ment par  les  pythagoriciens,  il  n'est  pas  invraisemblable 
non  plus  qu’il  ait  posé  certains  principes  pour  la  gymnas- 
tique, ou  qu’il  en  ait  fait  connaître  l'importance  générale 
pour  la  vie  morale  (2). 

Mais  toutes  ces  connaissances  et  tous  ces  talens  sem- 
blent moins  propres  à révéler  la  partie  la  plus  intéressante 
de  sa  vie,  que  le  cercle  traditionnel  qui  fut  tracé  autour 
de  lui.  Tous  les  récits  fabuleux  et  historiques  qui  ont  été 
faits  sur  son  compte  , nous  présentent  Pythagore  comme 
un  thaumaturge,  comme  un  homme  saint,  et  qui  ensei- 
gnait une  science  divine.  Déjà  son  berceau  est  entouré 
de  prodiges:  les  uns  le  disent  fils  d’Apollon,  d’autres 
fils  de  Mercure;  à sa  naissance,  il  brilla  d’une  lueur  di- 
vine ; on  lui  vit,  dit-on , une  cuisse  d’or;  Abaris,  le  Scy- 
the, vint  le  voir,  porté  sur  une  flèche  d’or;  il  fut  aperçu 
dans  plusieurs  endroits  à la  fois  en  même  temps;  les  ani- 
maux obéissaient  à sa  voix;  le  dieu  d’un  fleuve  lui  parla; 
Mercure  l’avait  doué  de  la  faculté  de  se  rappeler  toute  sa 
vie  passée  , et  lui-même  savait  réveiller  dans  autrui  cette 
prodigieuse  mémoire;  il  entendait  l'harmonie  des  sphères, 
et  ses  paroles  passaient  pour  l'infaillible  vérité.  Faut  - il 
donc  s’étonner  que  les  Grotoniates  l’appelassent  l'Apollon 
hyperboréen  (3)  ! Mais  il  est  clair  que  toutes  ces  opinions, 


(i)  Plat,  de  Rep.,  X,  p.  6oo. 

(a)  11  y a,  du  reste,  quelque  confusion  à craindre  dans  cequi  a 
été  dit  de  ses  connaissances  et  de  ses  exercices  gymnastiques  et 
musicaux,  puisque  Pythagore  le  philosophe  est  différent  d’un 
athlète  et  d’un  musicien  de  ce  nom.  D’autres  hommes  célèbres 
portèrent  aussi  le  même  nom.  Diog.  L.,  VIII,  46»  47»  Arislox. 
harm.  elem.,  II,  p.  36. 

(3)  Arist.  ap.  Aelian.  v.  /».,  II,  p,  26.  Je  rapporte  ce  passage 
parce  que  c’est  un  bon  témoignage;  du  reste,  tous  les  autres  sont 
connus. 


Digitized  by  Google 


RTTHACORE  BT  LES  PYTHAGORICIENS.  |9| 

toutes  ces  fables  ne  peuvent  avoir  eu  un  seul  homme  pour 
objet,  qu’autanl  qu’il  s’élait  attribué  lui*  même,  ou 
que  ce u v qui  l’entouraient  de  plus  près  lui  avaient  attri- 
bué  avec  la  Divinité  des  rapports  plus  étroits  que  ceux  des 
autres  hommes.  Les  témoignages  de  l'antiquité  ne  sont 
pas  équivoques  à cet  égard.  Nous  ne  rappellerons  que  le 
plus  ancien,  celui  d’Hérodote,  qui  parie  d'un  culte  se- 
cret des  Pythagoriciens,  des  orgies  pythagoriciennes,  et 
d’un  rituel  sacré  ou  formulaire  de  ce  culte  (1).  Si  donc 
nous  trouvons  que  la  science  des  nombres  et  la  géométrie, 
la  musique  et  l’astronomie  , la  médecine  même  et  la  gym- 
nastique, à laquelle  il  faut  rattacher  l'orchestique,  étaient 
intimement  liées  chez  les  pythagoriciens  au  culte  divin, 
on  ne  pourra  plus  douter  que  le  point  central  de  toutes 
les  connaissances  des  pythagoriciens,  et  probablement 
aussi  de  Pythagore  lui-même  , ne  doive  être  cherché  dans 
le  culte  secret  établi  par  Pythagore , culte  que  ses  secta- 
teurs croyaient  plus  saint  que  le  culte  public  réglé  par 
l’État. 

Il  serait  curieux  de  savoir  comment  un  homme  aussi 
étonnant  que  Pythagore  est  devenu  tel  qu'il  s'est  montré 
plus  tard,  et  comment  il  put  acquérir  de  si  grands  moyens 
d’influence.  Cette  curiosité  a conduit  à beaucoup  de  con- 
jectures , qui  peuvent  reposer  en  partie  sur  la  tradition 
historique.  Mais  quand  on  pense  à la  multitude  de  fable* 
auxquelles  ont  donné  cours  dans  la  suite  des  temps  les 
traditions  relatives  à Pythagore , et  combien  au  contraire 
ce  que  nous  savons  des  plus  anciens  témoignages  a son 
égard  est  peu  de  chose , on  doit  difficilement  espérer  de 
pouvoir  distinguer  ici  le  vrai  du  faux.  Les  traditions  des 


(i)  II , 81 , Cf. ; Arist.  ap.  Jamb .,  V . P.  3i.  Le  témoignage 
de  Xénophane  ( Dïog.  L.,  VIII , 36)  sur  Pythagore  lui-même 
est  encore  plus  ancien  ; mais  il  ne  peut  servir  qu  indirectement 
à notre  bnt. 
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temps  postérieurs  sur  l’éducation  de  Pythagore  nous 
mènent  si  loin  , qu’il  nous  est  impossible  d’y  voir  rien 
de  positif.  Les  maîtres  de  Pythagore  pour  la  géométrie 
furent,  dit  on,  les  Egyptiens;  pour  l'arithmétique,  les 
Phéniciens  (1);  pour  l’astronomie,  les  Chaldéens;  pour  les 
choses  saintes  et  la  morale , les  mages  (2)  ; en  sorte  que  les 
Grecs  n’ont  jusqu’ici  contribué  en  rien  à le  former,  et 
qu’il  semble  être  redevable  de  toute  sa  science  à l'Orient. 
D’un  autre  côté,  parmi  les  savans  grecs,  deux  sages  in- 
connus, Créophile  (3)  et  Hermodamas  (1),  et  parmi  les 
sept  Sages,  Bias(5)  et  Thalès(6),  ainsi  qu’Anaximandre 
le  physicien (“),  et,  suivant  l’opinion  la  plus  commune, 
Phérécyde  le  mythographe(8),  passent  pour  avoir  été  ses 
maîtres.  De  toutes  ces  opinions,  il  n’y  en  a que  deux  qui 
méritent  quelque  considération  , celle  qui  fait  Pythagore 
disciple  des  prêtres  égyptiens,  et  celle  qui  lui  donne 
Phérécyde  pour  maître. 

Si  l’on  fait  attention  que  l'Egypte  était  pour  les  anciens 
Grecs  le  pays  merveilleux  par  excellence,  et  que,  dans 
sa  civilisation  isolée  et  originale,  ce  pays  devait  étonner 
les  Grecs  dès  qu’ils  le  connurent,  on  ne  sera  point  surpris 


(i)  Ceci  s’accorde  avec  la  tradition  qui  donne  pour  maître  à 
Pvlhagore  le  Phénicien  Mochus  ou  Moschus  , l'auteur  de  l’ato- 
misme , suivant  Posidonius.  Moschus  est  pris  par  quelques  uns 
pour  Moïse.  Ceci  s’accorde  également  avec  l’opinion  que  Pylha- 
gorc  doit  avoir  eu  connaissance  de  la  religion  juive. 

(a)  Porph.,  V.  P.  6;  Apuhj.  fl or.t  I,  fin.  Je  ne  parle  pas 
d’autres  traditions  encore. 

(3)  Jambt.,  F.  P.  9. 

(4)  Porph.,  V.  P.  1;  Diog.  L.,  VIII,  a. 

(5)  Jambt.,  F.  P.  11. 

(G)  lb. 

("])  Porph.,  1.  1.  ; Apultj.jlor.,  1.  1. 

(8)  Suivant  Androu , Du  ris  et  Aristoxène , Diog.  L.,  I,  118, 
j 19;  Cic.  de  Divin.,  1 , 4<> 
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que  Pylhagore , homme  extraordinaire , ait  été  supposé 
en  rapport  avec  les  Egyptiens.  Ce  qui  confirme  cette  opi- 
nion , c’est  la  similitude  qui  existait  entre  la  doctrine  de 
Pylhagore  sur  la  métempsycose  et  plusieurs  de  ses  pré- 
ceptes ascétiques,  comme  on  les  concevait  du  moins  dans 
les  temps  postérieurs , et  les  doctrines  et  les  usages  égyp- 
tiens. D’où  pouvait-on,  en  effet,  les  dériver  avec  plus  de 
bonheur  que  de  l’Egypte?  De  plus,  une  tradition  passa- 
blement ancienne  fait  voyager  Pylhagore  long-temps  et  au 
loin,  avant  qu'il  vienne  se  fixer  à Crotone  ; et  si  l'on  s'en 
rapportait  aux  vraisemblances  , il  serait  difficile  de  révo- 
quer en  doute  ces  voyages.  Ajoutons  que  Samos  était  en 
relation  avec  l’Egypte,  tant  par  les  particuliers  qui  com- 
merçaient que  par  les  liaisons  que  le  tyran  Polycrate  y 
entretenait.  Or,  la  tradition  met  Pylhagore  lui-méme  en 
relation  avec  Polycrate.  11  est  donc  bien  difficile  de  nier 
la  vraisemblance  que  Pythagore  ait  voyagé  en  Egypte. 
Nous  n’en  pouvons  cependant  pas  conclure  qu’il  ait  été 
initié  aux  mystères  des  prêtres  égyptiens  (1  ),  puisque, 
«l’une  part,  les  témoignages  ne  sont  pas  suffisans,  et  que , 
d’autre  part,  l’organisation  de  la  caste  sacerdotale  égyp- 
tienne rend  le  fait  tout-à-fait  invraisemblable.  Une  con- 
naissance superficielle  des  opinions  et  des  usages  égyp- 
tiens suffit  pour  rendre  raison  de  ce  qu’on  trouve  d’analo- 
gue dans  la  doctrine  et  les  institutions  de  Pythagore.  La 
géométrie,  qu'Hérodote  croit  avoir  été  transmise  auxGrecs 
par  les  Egytiens,  était  généralement  alors  dans  son  enfance; 
les  Grecs  sont  les  premiers  qui  lui  aient  donné  une  forme 
scientifique;  ils  n’ont  pu  apprendre  des  Egyptiens  qu’un 
peu  de  pratique  routinière.  La  doctrine  de  la  métempsy- 
cose était  publique  chez  les  Egyptiens,  et  Pythagore  n’é- 
tait pas  même  dans  la  nécessité  de  l’apprendre  d’eux  (2). 


(1)  Anliphon.  ap.  Porph.,  V.  P.  7,  8;  Jambl.,  V.  P.  18,  19. 

(2)  Voyez  plus  haut,  p.  i43. 
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On  attribue  encore  aux  pythagoriciens,  comme  aux  Egyp- 
tiens, quelques  usages  relatifs  à l’ensevelissement  des  morts 
et  à l'abstinence  de  certains  alimens  ; mais  ce  sont  là  des 
pratiques  extérieures  qui  n’ont  aucune  influence  remar- 
quable sur  la  formation  intérieure  de  l’homme,  et  qui  ne 
supposent  pas  la  connaissance  des  mystères  des  prêtres. 
Ajoutons  qu’on  a controuvé  beaucoup  de  choses  à ce  sujet 
dans  les  temps  postérieurs  (I).  11  n’y  a qu’une  seule  chose  à 
remarquer  là  dessus,  c’est  la  manière  symbolique  de  rendre 
ses  pensées,  manière  qui  était  commune  aux  pythagori- 
ciens et  aux  Egyptiens.  11  est  de  la  nature  de  tout  culte, 
■oit  public,  soit  secret , de  s’exprimer  symboliquement; 
seulement  le  sens  symbolique  est  évident  dans  le  culte 
public,  tandis  que,  dans  le  culte  secret,  il  n’est  accessible 
qu'aux  initiés.  Or,  nous  avons  la  symbolique  égyptienne 
et  la  pythagoricienne  ; mais,  autant  que  nous  en  pouvons 
juger,  il  n’y  a entre  l’une  et  l’autre  qu’une  ressemblance 
très  éloignée.  Chez  les  pythagoriciens,  les  symboles  nu- 
mériques sont  prédominans.  Ces  philosophes  ont  d’ail- 
leurs certaines  règles  symboliques  de  la  vie  qui  portent 
l'empreinte  parfaite  de  la  morale  et  des  usages  grecs. 
Restent  donc  les  symboles  géométriques  des  pythagori- 
ciens, où  l’on  pourrait  chercher  une  ressemblance  éloi- 
gnée avec  les  hiéroglyphes  égyptiens.  Mais  si  l’on  fait 
«ttention  que  les  symboles  géométriques  des  pythagori- 
ciens sont  intimement  liés  à leurs  symboles  numériques, 
on  n’ira  pas  plus  loin  dans  la  recherche  de  cette  pré- 
tendue similitude. 

Quelques  anecdoctes  mettent  Pythagore  en  relation 
Cvec  Phérécyde  ; mais  le  nom  de  Pythagore  y est  assez  in- 
différent, et  j>ourrait  être  remplacé  par  tout  autre.  On 
à voulu  particulièrement  faire  honneur  du  dogme  de  la 
métempsycose  à Phérécyde.  On  a donc  à choisir  entre  Phé- 
récyde et  les  Egyptiens  pour  l'emprunt  de  ce'  dogme.  Du 

ta  » i ■■  . * ■ "i  - - • « ■ ■ «■-*■■»  ..  »+-■  » - — - — — 

(i)  Voyez  plus  bas. 
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reste,  nous  ne  trouvons  aucune  preuve,  et  même  aucune 
trace  de  preuve,  que  Pylhagore  ait  fait  passer  dans  sa  phi- 
losophie quoi  que  ce  soit  des  récits  mythiques  de  Phérécyde. 
11  y a mieux,  Aristote  attribue  à Phérécyde  et  aux  pytha- 
goriciens des  opinions  diamétralement  opposées  sur  l’ori- 
gine des  choses  (1). 

Nous  voyons  donc  qu’aucune  des  traditions  relatives  à 
l’instruction  de  Pylhagore  n’en  indique  l’origine  avec 
quelque  vraisemblance  historique.  Nous  pourrons  donc 
considérer  Pylhagore  comme  principal  maître  de  lui- 
même,  et  comme  le  résultat  du  grand  mouvement  scien- 
tifique de  son  époque.  En  appréciant  l'influence  de  son 
siècle  sur  lui,  on  s’explique  suffisamment  comment,  par 
ses  seuls  efforts,  il  a pu  devenir  tel  que  nous  le  connais- 
sons, c’est-à-dire,  un  homme  qui  a exercé  une  grande 
influence  sur  les  connaissances  scientifiques  et  sur  les 
scnlimens  moraux  de  ses  contemporains  et  de  la  postérité. 
Déjà  les  élémens  des  sciences  mathématiques  s’étaient 
formés  parmi  les  Grecs;  l’observation  astronomique  s’y 
était  ajoutée  ainsi  que  le  problème  de  l'origine  et  de  l’im- 
portance cosmique  des  astres;  la  musique  et  lâ  gymnas- 
tique étaient  employées  comme  moyens  de  former  l’esprit 
et  le  cœur.  Les  gnomes  des  poètes  et  des  sages  procla- 
maient des  maximes  de  conduite,  et  la  contemplation  re- 
ligieuse des  choses  était  encore  vivante  parmi  le  peuple  et 
pouvait  devenir  beaucoup  plus  pure  qu’elle  n’était  alors. 
En  trouvant  dans  cette  tendance  religieuse  le  centre  des 
pensées  et  des  recherches  de  Pythagore , on  se  sent  diffi- 
cilement porté  à croire  que  sa  philosophie  ait  été  exo- 
tique ; car  les  vains  efforts  qui  furent  faits  pour  saisir  le 
saint  d'une  manière  mystérieuse,  dans  cette  période  de 
la  civilisation  du  peuple  grec,  soit  avant,  soit  après 


(i)  Met.,  I,  7;  Jp.  Stob.  ecl.,  I,  p.  38o ; Cf. , Diog.  L.,l, 
1 19 ; Arlst.  met.,  XIV,  4 ; Cf.,  XII , 7. 
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Pythagore,  démontrent  évidemment  que  l'esprit  grec  sc 
suffisait  parfaitement  pour  se  livrer  à de  pareilles  con- 
templations : qu’on  se  rappelle  seulement  ici  Épiménidc 
et  Empédoele.  Aussi  trouvons-nous  que  la  tradition  fait 
dériver  les  idées  religieuses  de  Pythagore  de  sources  grec- 
ques; car,  outre  que  sa  doctrine  ésotérique  a été  souvent 
rapportée  à la  doctrine  orphique,  on  le  fait  aussi  voyager 
en  Crète,  oùil  est  initié  aux  mystères  de  lagrotte  d’lda(l). 
On  raconte  aussi  qu’il  reçut  de  Thémistocléia , prétresse 
de  Delphes,  la  plupart  de  ses  principes  moraux,  qui  se 
rapportaient  à la  religion,  c’est-à-dire  sa  doctrine  ascé- 
tique (2).  On  peut  d’ailleurs  présumer  que  Pythagore 
put  avoir  reçu  de  ses  ancêtres , pélasges  tyrrhéniens , une 
tradition  sacrée  qu’il  ne  développa  que  d’une  manière 
conforme  à scs  vues. 

Le  mot  orgie,  qu’Hérodotc  emploie  en  parlant  des  as- 
semblées des  pythagoriciens,  ne  permet  pas  de  douter 
que  Pythagore  n’ait  exposé  ses  vues  religieuses  dans  une 
doctrine  secrète;  mais  on  nous  assure  expressément  et 
d'une  manière  fort  croyable,  que  les  pythagoriciens 
avaient  pour  principe  de  ne  pas  faire  connaître  toutes 
choses  à tous  (3).  Ces  orgies  semblent  aussi  s’ôlre  répan- 
dues dans  la  Grèce  proprement  dite;  du  moins  Hérodote 
en  parle  comme  d'une  chose  généralement  connue  ; mais 
c'est  surtout  dans  la  Grande-Grèce  qu’elles  ont  été  le  plus 
répandues.  C’est  pourquoi  différentes  traditions,  dont  il 
est  difficile  de  distinguer  la  plus  vraisemblable,  attribuent 
à Pythagore  une  grande  influence  dans  les  colonies  ita- 
liennes. Il  est  assez  avéré  qu’il  passa  de  Satnos  à Crolouc  ; 


(i)  Jambl V.  P.  a5  ; Porphyr.,  F.  P.  i Diog.  L. , VIII, 3. 
(î)  ArisCoxen.  ap.  Diog.  L.  , "VIII,  S,  ai  ; Porphyr.  , F. 

P. 

(3)  Aristox.  ap.  Diog.  L.,  VIII , i5;  Ariit.  ap.  Jambl.,  F. 

P.  3i. 
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ce  qui  doit  avoir  eu  lieu  clans  sa  quarantième  année  (1). 
Nous  ne  rapporterons  pas  les  récits  merveilleux  qui  ont 
été  laits  sur  son  passage  à Crotone,  sur  le  culte  qu'il  y 
trouva  établi,  sur  la  prompte  révolution  morale  qu’il 
passe  pour  y avoir  opérée.  Nous  remarquerons  seulement 
qu’il  organisa,  suivant  des  traditions  superstitieuses, 
un  genre  de  vie  particulier  parmi  ceux  qui  s’attachèrent 
àlui(2).  Ce  genre  de  vie,  qui  se  perpétua  parmi  les  sec- 
tateurs de  Pythagore,  et  qui  est  considéré  avec  raison 
comme  une  vie  privée,  fait  voir  aussi  que  toutes  les  tra- 
ditions postérieures  qui  attribuent  à Pythagore  lui-même 
une  réforme  dans  l’organisation  civile,  non  seulement 
à Crotone , mais  encore  dans  les  autres  villes  d ltalie, 
exagèrent,  bien  qu’on  ne  puisse  pas  nier  pour  cela  que 
Pythagore  n’ait  pu  aussi  inculquer  à ses  sectateurs  des 
principes  politiques  qui  pouvaient  avoir  pour  objet 
éloigné  un  changement  de  constitution  civile.  Un  raconte 
du  moins  beaucoup  de  choses  sur  les  principes  politiques 
des  pythagoriciens (3),  qui,  dit-on,  avaient  une  tendance  à 
l’aristocratie  (4).  Si  l’on  considère  quelle  fut  plus  tard 
la  destinée  des  pythagoriciens,  on  trouvera  ces  deux  faits 
vraisemblables.  C’est  d’ailleurs  ce  que  fait  présumer  en- 
core la  liaison  intime  de  l’ancienne  religion  avec  la  politi- 
que dans  les  orgies  pythagoriciennes.  Seulement,  il  ne 
faut  pas  croire  que  les  mystères  des  pythagoriciens  fussent 
exclusivement  politiques;  les  traditions  les  plus  vraisem- 
blables nous  autorisent  au  contraire  à chercher  le  centre 
de  vie  de  la  communauté  pythagoricienne  dans  une  doc- 
trine religieuse  secrète. 


(l)  AristOX.  ap.  Porphyr. , V.  P.  g. 

(a)  Plut,  de  rep.,  X,  p.  Goo. 

(3)  Varro  ap.  August.  de  online , II,  54  ; Posidon.  ap.  Se- 
nec.  cp.,  go. 

(4)  Diog.  L .,  VIII , 3;  Jambl , V.  P.  a57. 
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L’institut  que  fonda  Pythagore  est  considéré  comme 
une  société  secrète.  Un  grand  nombre  de  traditions  rela- 
tives à ce  sujet  sont  devenues  incroyables  avec  le  temps, 
à force  d’exagération;  et  les  faits  mômes  qu’elles  relataient 
ont  été  en  partie  regardés  comme  à peu  près  impossibles, 
par  la  môme  raison.  Avant  d’clre  pleinement  initié  aux 
orgies,  il  fallait  incontestablement  passer  par  des  épreuves 
ou  par  des  initiations  d’un  ordre  inférieur,  toutes  réglées 
par  l'organisation  de  l'institut.  On  raconte  comine  un  fait 
particulier  à Pythagore  qu’il  examinait  d’avance  les  traits 
du  candidat  (1);  qu’ensuite  il  l’accoutumait  au  silence 
( t/rfivOia  ) pendant  le  temps  du  noviciat  (2);  mais  on 
varie  sur  le  temps  de  ce  noviciat , en  sorte  que  nous  ne 
pourrions  rien  affirmer  là  dessus  avec  grande  vraisem- 
blance. 11  nous  semble  seulement  conforme  à l’organisa- 
tion de  cet  institut  que  les  pythagoriciens  fussent  distin- 
gués en  plusieurs  classes,  suivant  le  nombre  et  le  degré 
des  épreuves.  Du  reste , on  ne  peut  rien  dire  de  certain 
sur  ces  différentes  classes , qu’on  désigne  communément 
sous  les  noms  d’ésotériques  et  d’exotériques.  Il  n’est  pas 
étonnant  que  dans  une  communauté  religieuse  on  s’en  rap- 
porte sur  beaucoup  de  points  au  respect  qu’inspire  le 
premier  fondateur;  et  telle  est  vraisemblablement  l’inter- 
prétation qu’on  peut  donner  au  célèbre  avroç  ïya  des  pytha- 
goriciens^ S).  11  n’est  pas  étonnant  non  plus  que  des  femmes, 
les  nombreuses  et  célèbres  pythagoriciennes,  aient  été 
admises  aux  initiations  secrètes  (4).  L’union  de  la  commu- 
nauté pythagoricienne  dépendait  d’un  genre  de  vie  com- 
mun , de  l’uniformité  des  exercices  de  toutes  sortes,  soit 
corporels,  soit  intellectuels.  Les  règlemens  de  la  commu- 
nauté étaient  en  partie  composés  de  sentences  symboliques 


(0  Gell.  ISoct.  AU.,  I,  g. 

(j)  Gell.,  11;  Jambl.,  V.  P.  127. 

(3)  Cic.  de  Nat.  Dcor.,  1 , 5. 

(4)  Jambl.,  V.  P.  297,  fin. 
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dont  on  entrevoit  le  sens,  sans  qu’on  puisse  le  déchiffrer 
avec  certitude  (t),  et  en  partie  composés  de  règles  de 
conduite  exprimées  clairement,  et  dont  un  certain  nom- 
bre est  peut-être  arrivé  jusqu’à  nous  sous  le  nom  si  connu 
de  vers  dores  de  Pythagore.  A ce  genre  de  vie  des  py. 
thagoriciens  appartiennent  leurs  repas  communs  ( ava- 
eirla  );  les  pythagoriciens  doivent  aussi  avoir  reçu  de  Py- 
thagore  des  rcglemens  particuliers  concernant  les  alimens; 
cependant  les  traditions  ne  sont  pas  d’accord  là-dessus  (2). 
Enfin  ils  auraient  eu  aussi  des  usages  particuliers  pour  la 
sépulture  des  initiés  (3). On  doit  considérer  la  communauté 
des  biens  comme  une  exagération  des  pythagoriciens  plus 
récens  (4);  car  plusieurs  traditions,  qui  parlent  d’une 
espèce  de  biens  particulière  aux  pythagoriciens , disent  le 
contraire,  et  sont  plus  vraisemblables  que  la  tradition 
générale. 

L’union  des  pythagoriciens  fut  aussi  très  favorable  à 
un  développement  scientifique  spécial.  Les  objets  de  cette 


(i)  Jambl.  Prolrept.,  ai. 

(a)  La  défense  de  manger  des  fèves,  suivant  un  écrit  d’Aristote 
vraisemblablement  inauthentique  (Diog.  L. , VIII,  34),  est 
d’institution  égyptienne,  suivant  Hérodote,  II,  37.  Aristoxène 
dit  ata  contraire  que  Pythagore  recommandait  les  fèves  de  pré- 
férence à tous  les  autres  légumes  ( Gell . , IV,  1 1).  La  défense  de 
se  nourrir  de  poisson  était  pareillement  en  vigueur  che*  les 
Egyptiens;  la  tradition  s’étend  peu  là-dessus,  et  repose  sur  des 
fables.  Il  y a différentes  versioussur  la  défense  de  se  nourrir  de 
chair.  (Jambl.,  V.  P.  83,  108;  Diog.  L.,  VIII,  ao.)  Le  plus 
sur,  c’est  de  suivre  Aristote,  qui  dit  que  les  pythagoriciens  ne 
s’abstenaient  que  de  quelques  parties  des  entrailles  et  de  certai- 
nes sortes  de  poissons. 

(3)  Hérod.,  II , 81. 

(4)  GeU.  Noct.  Alt.,  1,9.  La  tradition  a pu  provenir  en  par- 
tie de  ce  que  les  pythagoriciens  devaient  contribuer  chacun  aux 
repos  communs , en  partie  de  ce  qu’ils  avaient  pour  principe 
que  tout  est  commun  entre  amis. 
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sorte  de  science  ont  déjà  été  indiqués  en  parlant  des 
connaissances  de  Pythagore.  Nous  avons  dit , en  passant , 
que  le  sentiment  religieux  pouvait  être  considéré  comme 
le  fil  qui  unit  tous  les  dogmes  de  Pythagore , mais  que  les 
principaux  objets  de  l’étude  scientifique  étaient  les  ma- 
thématiques et  la  musique;  que  ces  deux  sciences  rayon- 
naient tellement  dans  tous  les  aperçus  scientifiques  des 
pythagoriciens , qu’on  peut  dire  avec  raison  que  les  ma- 
thématiques et  la  musique  étaient  le  lien  de  toutes  leurs 
opinions.  Or,  comme  il  est  trèsnaturel  que  des  recherches 
philosophiques  s’unissent  au  sentiment  religieux,  dèsqu’il 
est  susceptible  d'un  mouvement  scientifique,  aussi  devons- 
nous  présumer  qu’il  y avait  déjà  dans  Pythagore  lui-méme 
un  certain  développement  philosophique.  Du  reste,  nous 
devons  avouer  ici  notre  incertitude;  nous  ne  pouvons  pas 
juger  de  ce  que  Pythagore  a fait  en  philosophie,  puisque 
ceux  des  anciens  qui  parlent  le  plus  et  avec  le  plus  de  cri- 
tique des  doctrines  des  philosophes  qui  les  ont  précédés, 
Platon  et  Aristote,  ne  disent  pas  qu’il  ait  traité  des  ques- 
tions de  philosophie  ; et  que  les  renseigncmens  des  écri- 
vains postérieurs  à ces  deux  philosophes  méritent  peu 
d’attention,  puisqu’ils  attribuent  tout  ce  qu’enseignaient 
les  pythagoriciens  à Pylhagpre  lui-méme.  Tout  ce  que 
nous  pouvons  présumer  seulement,  c’est  que  le  premier 
germe  de  connaissance  philosophique  , qui  fut  plus  tard 
fécondé  parmi  les  disciples  de  Pythagore , avait  déjà  été 
conçu  par  lui-méme. 

On  a pensé  aussi  que  la  division  de  la  communauté  py- 
thagoricienne se  rapportait  à la  transmission  de  la  philoso- 
phie, en  sorte  que  certaines  doctrines  n’étaient  enseignées 
qu’aux  ésotériques,  et  certaines  autres  aux  exotériques, 
tandis  qu’on  ne  faisait  part  à aucune  personne  étrangère 
à l’institut  de  la  doctrine  philosophique.  C’est  à quoi  se 
rapportent  plusieurs  traditions  qui  parlent  d'adeptes 
chassés  pour  cause  d’indiscrétion , et  de  la  destinée  mal- 
heureuse de  ceux  qui  révélaient  la  doclriue  commune.  Si 
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maintenant  nous  remarquons  qu'il  est,  à la  vérité,  ques- 
tion, dans  les  anciens  témoignages,  des  mystères  des  pytha- 
goriciens, mais  non  pas  de  mystères  philosophiques  (1), 
tandis  que  les  écrivains  postérieurs,  amis  des  mystères, 
même  dans  la  science,  parlent  d’une  philosophie  secrète 
des  pythagoriciens,  chacun  reconnaîtra  la  source  im- 
pure de  la  tradition.  Ce  qui  se  rattachait  intimement  à 
la  doctrine  religieuse  des  pythagoriciens  devait  bien  être 
tenu  secret;  mais , au  contraire , il  n’y  avait  aucune  raison  f 
de  tenir  secret  ce  qui  pouvait  être  exposé  librement  et 
d’une  manière  intelligible  pour  tout  le  inonde,  comme 
quelque  chose  de  purement  scientifique.  Or,  il  est  na- 
turel qu’à  mesure  que  la  philosophie  se  développa  parmi 
les  pythagoriciens,  sa  physionomie  scientifique  ait  brillé 
d’un  jour  plus  pur.  Dans  les  premiers  temps,  au  con- 
traire, elle  se  perdait  dans  les  sources  de  son  origine, 
dans  les  traditions  et  les  maximes  religieuses  , et  par  con- 
séquent elle  était  tenue  plus  secrète  dans  l’intérieur  de 
la  communauté.  C’est  ce  que  confirment  les  traditions  qui 
nous  représentent  Pylhagore  et  ses  premiers  disciples 
comme  n’ayant  rien  écrit  (2)  qui  ait  pu  faire  connaître  au 


(i)  Aristoxcne  observe  seulement  en  général  qu'il  y avait  des 
secrets  parmi  les  pythagoriciens  {Diog.  L.,  VIII,  i5 )._ Aris- 
tote , dit  Jambl. , V.  P . 3i,  a cru  que  ce  qu’il  y avait  de  plus 
secret  chez  les  pythagoriciens,  c'est  qu'il  y a trois  espèces  dV- 
tres  raisonnables  : les  dieux,  les  hommes,  et  une  espèce  moyenne 
à laquelle  appartenait  Pylhagore,  ce  que  personne  ne  prendra 
pour  de  la  philosophie.  Ce  que  Platon,  Plued. , p.  6a,  dit 
avoir  été  secret,  a plus  de  rapport  à la  philosophie,  quoique  ce 
ne  soit  qu’une  forme  mythique,  et  qu’on  ne  peut  pas  même 
attribuer  sûrement  aux  pythagoriciens.  Cf.  Cratyle,  p.  '|Oo. 

(a)  Plut,  de  Alex,  fort.,  1,4;  Porphyr. , V.  P.  57  ; Diog.  L., 
I,i6;  VIII,  i5  ; Galen.  de  Hipp.  et  Pial,  plac.,  V,  6 ; Jambl. f 
V.  P.  19g.  Tous  les  écrits  qui  ont  été  attribués  à Pylhagore  et 
aux  anciens  pythagoriciens  sont  apocryphes;  je  n’t*u  excepte 
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public  leurs  doctrines,  et  qui  nous  attestent  qu'un  long 
temps  s’écoula  avant  que  les  doctrines  pythagoriciennes 
se  répandissent  en  Grèce. 

C’est  ce  que  confirme  la  destinée  de  l’institut  pythago- 
ricien. Les  pythagoriciens , à ce  qu’on  nous  dit , car  nous 
ne  pouvons  garantir  tous  ces  récits,  avaient  acquis  une 
grande  influence  sur  les  affaires  politiques  de  Crotone,  et 
avaient  établi  une  forme  de  gouvernement  presque  aristo- 
cratique. Leur  influence  doit  même  s’être  étendue  sur  les 
autres  colonies  grecques  en  Italie,  à Sybaris,  à Mctapont, 
à Locres,  à Tarente , et  avoir  été  particulièrement  hostile 
à la  tyrannie.  Or,  à cette  époque , un  certain  Thélis  s’éleva 
à la  tyrannie  à Sybaris,  et  les  aristocrates,  ses  ennemis, 
s’enfuirent  à Crotone.  Et  comme  il  demanda  leur  extradi- 
tion, et  que  les  Crotoniates  la  lui  refusèrent  d’après  les 
instances  de  Pythagore  , une  guerre  s’alluma  entre  ces 
deux  cités  voisines.  Les  Crotoniates , sous  le  commande- 
ment du  pythagoricien  Mi  Ion,  vainquirent  les  Sybarites , 
puissans  mais  efféminés,  et  détruisirent  leur  ville.  Cet 
évènement  fut  cependant  funeste  aux  pythagoriciens,  car 
il  s’éleva  une  dispute,  à l'occasion  du  partage  du  butin  fait 
sur  les  Sybarites,  entre  les  pythagoriciens  elle  parti  popu- 
laire, dont  le  chef  Cylon,  qui,  dit-on,  n’avait  pas  été  admis 
dans  la  communauté  des  pythagoriciens,  à cause  de  ses 
mœurs  déréglées,  attaqua,  dans  une  émeute,  les  pythago- 
riciens réunis  dans  la  maison  de  Milon,  où  la  plupart  d'en- 
tre eux  périrent.  Pythagore  lui-même  échappa  , dit-on  , à 
ce  danger,  et  s’enfuit  dans  d’autres  villes  d ltalie.  Mais, 
comme  la  persécution  contre  les  pythagoriciens  s’étendit 
jusque  dans  ces  cités,  il  trouva  enfin  la  mort  à Méta- 


que  des  écrits  mystagogiques  qui  semblent  avoir  été  en  usage 
de  bonne  heure  au  profit  de  superstitions  de  toute  espèce. 
Quelques  uns  de  ces  écrits  datent  peut-être  des  premiers  temps 
de  la  société  pythagoricienne.  Comp.  Diog.  L. , VIII,  7;  c. 
not.  Menag. 
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pont  (1).  Après  sa  mort,  les  Grecs  d’Italie  l’eurent  en 
grande  vénération  (2),  et  l’on  montrait  encore  à Cicéron 
le  lieu  même  où  l’on  croyait  que  Pythagore  avait  succombé 
à Métapont  (3). 

La  persécution  contre  les  pythagoriciens  occasiona  un 
grand  mouvement  dans  les  Etats  d’Italie.  Les  maisons  de 
réunion  des  pythagoriciens  furent  incendiées;  les  citoyens 
les  plus  distingués  furent  bannis  jusqu’à  ce  que  les  partis 
se  réconciliassent  par  la  médiation  des  Achéens,  et  que  la 
forme  du  gouvernement  achéen , c’est-à-dire  la  démo- 
cratie, fût  introduite  (4).  Nous  pouvons  vraisemblable- 
ment considérer  cette  persécution  qu’essuyèrent  les  py- 
thagoriciens , ainsi  que  leurs  principes  politiques , comme 
la  cause  de  l’apparition  d’un  grand  nombre  d’entre  eux 
dans  la  Grèce  proprement  dite.  D'autres  cependant  restè- 
rent en  Italie,  et  y eurent  la  plupart  une  grande  influence 
politique- 

Nous  avons  plusieurs  traditions  sur  la  propagation  de 
l’école  pythagoricienne  (5),  mais  qui  sont  évidemment 
controuvées.  L'histoire  des  pythagoriciens  semble  s’étre 
obscurcie  aussitôt  après  Pythagore , par  les  persécutions 
auxquelles  ils  furent  en  butte.  Aussi  trouvons-nous  une 
liste  de  pythagoriciens  qui  donne  à cette  école  une  ex- 
tension incroyale;  car  beaucoup  d’hommes  ont  été  appelés 
pythagoriciens  qui  n'avaient  jamais  eu  avec  ces  philoso- 


(i)  Diod.  Sic.,  XII,  g;  Plut,  de  gen.  Sorr.,  i3;  De  repu gn. 
Stoic.,  37;  Porphyr  , V.  P.  56;  Jambl.,  V.  P.  a55. 

(a)  Arist.  Rhet.,  Il,  a3  ; Justin. , XX , 4 ; Porphyr.,  V.  P.  4; 
Jambl.  V.  P.  170. 

(3)  Cic.  de  fin.,  Y,  a. 

(4)  Pofyb.,  II,  3g.  Polybe  dit  expressément  dans  le  chapitre 
qui  précède  que  la  forme  du  gouvernement  des  Achéens  était 
démocratique. 

(5)  Jambl.,  V.  P.  aC5,  a 66;  Diog.  L.,  I,  i5. 
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phes  la  moindre  relation.  Qu’à  une  époque  bien  plus  ré- 
cente , et  même  déjà  long-temps  auparavant  (11,  on  ait 
attribué  à l’école  de  Pythagore  une  trop  grande  sphère 
d’activité  , c’est  ce  qu’on  peut  expliquer  par  trois  raisons 
principales  : d’abord  par  l’effort  que  faisaient  les  pytha- 
goriciens pour  accumuler  tous  les  genres  d’honneurs  sur 
leur  institut;  ensuite  par  la  confusion  qu'on  a faite  de 
ceux  qui  prenaient  part  aux  orgies  pythagoriciennes  avec 
ceux  qui  s'adonnaient  à la  philosophiede  Pythagore;  enfin, 
parce  qu’on  disait  dans  le  même  sens,  philosophe  italien 
et  philosophe  pythagoricien.  Il  est  à croire  que  peu  de 
temps  avant  la  naissance  de  Jésus-Christ,  époque  où  crois- 
sait le  zèle  pour  la  philosophie  mystérieuse  et  miracu- 
leuse, qu’on  appelait  aussi  philosophie  pythagoricienne, 
il  se  composa  un  grand  nombre  d'ouvrages  qui  nous  sont 
parvenus  en  tout  ou  en  partie  , et  qui  portent  mal  à pro- 
pos le  nom  d'anciens  pythagoriciens.  La  critique  moderne 
a fait  voir,  ou  fortifié  dans  la  croyance,  que  les  écrits 
attribués  à Timée  et  à Archytas  ne  sont  pas  authentiques, 
et  que  l’ouvrage  sur  la  nature  du  monde , attribué  à Ocel- 
lus  de  Lucanie,  ne  peut  en  tout  cas  provenir  d’un  pytha- 
goricien. Beaucoup  de  fragmens  qu'on  prétend  être  d’Ar- 
chytas,  et  tous  ceux  attribués  à Bronlinus,  à Euryphamus 
et  à d’autres  pythagoriciens  des  temps  anciens,  sont  évi- 
demment supposés.  On  peut  démontrer  de  plus  qu’Alc- 
méon  , médecin  crotoniate,  contemporain  de  Pythagore, 
et  dont  plusieurs  opinions  nous  ont  été  conservées , ne 
doit  pas  être  mis  au  nombre  des  pythagoriciens,  pas  plus 
qu’Hippasus,  Ecphante,  Empédocle  et  Eudoxe,  ne  font 
partie  de  la  série  du  développement  philosophique  que 
nous  avons  désigné  sous  le  nom  d’école  pythagoricienne. 
C’est  ce  qu’il  serait  très  facile  de  faire  voir,  si  nous  avions 
encore  les  écrits  d’Aristote  sur  et  contre  les  pythagori- 
ciens, et  particulièrement  Archytas.  Mais,  en  comparant 


(i)  Ilercdot.,  IV,  p5. 
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les  prétendus  ouvrages  et  fragipens  des  pythagoriciens 
avec  ce  qu’Aristotc  a dit  dans  ses  remarques  détachées  sur 
la  doctrine  pythagorienne,  il  ne  peut  pas  rester  le  moin- 
dre doute  sur  la  conclusion  de  notre  jugement  (1). 

Ce  n’est  que  vers  le  temps  de  Socrate  que  la  tradition 
relative  aux  pythagoriciens  commence  à présenter  quelque 
certitude  historique.  Cette  certitude  s’attache  particuliè- 
rement à quatre  ou  cinq  hommes,  à Philolaüs,  lysis, 
Clinias,  Euryte  et  Ârchytas.  Aristote  parle  de  trois  d’en- 
tre eux,  de  Philolaüs,  d’Eury te  et  d’Archytas  (2),  et  le  pre- 
mier et  le  dernier  sont  même  bien  historiquement  recon- 
nus. Nous  savons  de  Lysis  qu'il  vécut  à Thèbes,  et  qu'il 
fut  le  maître  d’Epaminondas  (3)  ; et  si  ce  que  l’on  dit  de 
Clinias  est  peu  certain,  il  est  du  moins  fort  vraisemblable. 
On  peut  dire  sur  l'époque  où  vivaient  ccs  philosophes, 
que  Philolaüs  fut  à Thèbes  le  maître  de  Simmias  et  de 
Cèbes , avant  qu’ila  ne  vinssent  à Athènes  auprès  de  So- 
crate (4);  que  Lysis  fut,  peu  de  temps  après,  le  précep- 
teur d’Epaminondas;  et  que  peu  après  encore,  Archytas 
fut  contemporain  de  Denis  le  jeune  et  de  Platon.  Le  temps 
où  vécurent  les  autres  se  détermine  d'après  ces  données, 
car  tous  eurent  entre  eux  certains  rapports.  Je  suis  en- 
core porté  à donner  quelque  creance  à la  tradition  qui 
nous  dit  que  Philolaüs,  Clinias,  Euryte,  et  d’autres  en- 
core, furent  disciples  d’Arésas,  qui  avait  appris  la  philo- 


(i)  Les  bornes  de  cet  ouvrage  ne  nous  permettent  pas  d’en- 
trer dans  ccs  débats  critiques;  ou  peut  les  lire  daus  mon  Histoire 
de  la  philosophie  pythagoricienne. 

(a)  Met.,  VIII,  a : XIV,  5;  Probl.,  XVI,  g;  Rhet. , III,  1 1 ; 
Eth.  Eud.,  II,  8;  Cf.  Theophr.  met.,  3;  Diog.,  V,  a5. 

(3)  Corn.  Nep.  Epam.,  a;  Plut,  de  gen.  Socr.,  i3. 

(4)  Plut.  Phœd.f  p.  (ii.  Bœckh  (doctrine  de  Philolaüs  le  py- 
thagoricien d’après  les  fragmens  de  son  ouvrage,  p.  5)  place 
en  conséquence  Philolaüs  entre  J»  70*  et  la  g5*  olympiade. 

1.  * 20 
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Sophie  pythagoricienne  en  Italie  (1).  En  conséquence  de 
cette  opinion,  la  culture  de  la  doctrine  que  nous  appelons 
pythagoricienne  serait  plus  ancienne  d'une  génération  , 
sans  qu’on  doive  nier  cependant  que  les  premiers  rudi- 
mens  de  cette  philosophie  aient  déjà  existé  auparavant, 
dans  l’institut  pythagoricien.  Toutefois,  cette  philosophie 
ne  nous  est  connue  que  dans  l’état  où  nous  l’ont  transmise 
PhilolaUs,  Euryte  et  Archytas.  Car,  quoiqu’il  existe  un 
fragment  sous  le  nom  d’Arésas  (2),  on  doit  cependant  le 
réputer  non  authentique,  quant  au  contenu.  D’ailleurs, 
on  ne  nous  dit  point  qu’Arésas  ait  écrit  quelque  chose  ; il 
y a plus , c’est  qu’d  existe  une  ancienne  tradition , qui 
parait  assez  bien  fondée , et  qui  donne  PhilolaUs  et  scs 
contemporains  comme  ayant  les  premiers  écrit  quelque 
chose  sur  la  philosophie  pythagoricienne  (3).  Des  cinq 
philosophes  mentionnés  plus  haut , Lysis  et  Clinias  sem- 
blent n’avoir  rien  écrit  pour  le  public  (4).  On  peut  dire 
la  même  chose  d’Eury  te , puisqu’un  ancien  témoignage  ne 
nous  parle  de  sa  doctrine  qu’en  la  mettant  dans  la  bouche 
d' Archytas  (5).  Au  contraire,  nous  avons  de  PhilolaQs  des 
fragmens  dont  Bœckh  a démontré  l’authenticité.  On  ne 


(i)  Jambl.,  V.  P.  afi6.  Cette  tradition  est  sans  doute  cor- 
rompue (V.  Bœckh  PhilolaUs , p.  i3);  mais  elle  se  distingue 
sensiblement  des  autres  récits  fabuleux  sur  la  succession  des  py- 
thagoriciens ; c’est  pourquoi  elle  me  semble  mériter  quelque 
confiance.  Plut,  de  gcn.  Socr.,  1.  1. , pense  que  le  pythagori- 
cien Arcésus  n’est  pas  autre  qu’Arésas. 

I (a)  Stob.  ecl.,  I,  p.  846. 

(3)  Voy.  Bœckh  Philol. , p.  16  s. 

(4)  Quelques  uns  des  fragmens  attribués  à Clinias  sont  très 
douteux. 

(5)  Thcophr.,  1. 1.  Des  écrivains  postérieurs,  à la  vérité,  nous 
doonentcomme  étant delui  des  fragmens  ; Stob.  ecl.,  I,  p.  aïo, 
où  cependant  on  lit  Eurysusj  et  Sjrian.'ad  Arist.  met., fo  1.  n8a, 
où  1«  nom  est  également  altéré. 
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peutpasdouter  non  plus  qu’Archytasn 'ait  laissé  plusieurs 
ouvrages, quoiqu'on  lui  ait  attribué  plusieurs  écrits  qui 
ne  sont  pas  de  lui.  Nous  présenterons  comme  doctrine 
pythagoricienne  tout  ce  que  Platon  et  Aristote  disent  de 
la  doctrine  de  ces  philosophes  et  de  quelques  autres  dont 
les  noms  sont  moins  connus. 

Ces  pythagoriciens  nous  sont  en  général  représentés 
comme  des  hommes  honorables , qui  aspiraient  à une  con- 
duite parfaite.  Leur  influence  considérable  sur  les  mœurs 
et  la  science  de  leur  temps  est  surtout  remarquable  dans 
ce  qu’on  raconte  d’Archytas. Cependant  l'obscurité  de  leur 
histoire  peut  se  conclure  de  l'impossibilité  oû  l’on  se 
trouve  de  rien  dire  de  suivi  touchant  Archytas , homme 
d'état  célèbre,  et  qui  fut  aussi  un  savant  très  distingué. 
Nous  devons  en  accuser  particulièrement  l’oubli  dans 
lequel  tombèrent  les  colonies  italiennes.  Cet  homme , le 
plus  célèbre  citoyen  de  Tarente  , sa  patrie,  qui  fut  six  ou 
sept  fois  stratège,  qui  ne  fut  jamais  vaincu,  qui  eut  toute 
la  confiance  de  ses  concitoyens  et  la  mérita,  qui  se  faisait 
remarquer  par  l’empire  qu’il  avait  sur  lui-méme  et  par  la 
pureté  de  ses  mœurs,  et  qui,  à la  prudence  que  lui  don- 
nait la  connaissance  des  hommes,  joignait  la  candeur  affec- 
tueuse d'un  enfant,  et  une  telle  simplicité  de  mœurs,  qu’il 
vivait  dans  sa  maison  en  véritable  père  de  famille  (1);  cet 
homme,  dis-je,  trouva  encore  le  temps,  malgré  ses  occupa- 
tions domestiques  et  civiles,  de  faire  les  découvertes  scien- 
tifiques les  plus  importantes , et  de  composer  en  outre  un 
grand  nombre  d’écrits.  Ses  découvertes  regardent  parti- 
culièrement les  mathématiques  et  les  sciences  qui  a’jr 
rattachent  (2)  ; il  s’occupa  non  seulement  de  la  mécanique 


( i)  Les  anecdotes  d’où  est  tirée  cette  esquisse,  et  qu'on  trouve 
dans  Plutarque , Elicn , Diogène  de  Laerte , Athénée  et  autres, 
portent  la  plupart  un  caractère  particulier  qui  en  garantit  la- 
vérité. 

(a)  Diog.  L.  VIII,  83 } Vitvuv. , IX,  3. 
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théorétique , mais  encore  de  la  mécanique  pratique  (1), 
et  les  découvertes  qu’il  fit  dans  celte  science  font  présu- 
mer quelle  avait  déjà  fait  de  grands  progrès.  11  créa  sur 
la  musique  une  théorie  estimée  de  tous  les  savans  musi- 
ciens qui  sont  venus  après  lui  (2).  11  écrivit  aussi  sur 
l'agriculture  (3).  On  rapporte  encore  beaucoup  de  choses 
de  ses  doctrines  philosophiques , mais  il  est  à craindre 
cependant  que  ce  ne  soit  là  qu’une  erreur,  où  des  écri- 
vains postérieurs  peuvent  être  tombés  en  suivant  des  écrits 
supposés,  car  les  lragmens  philosophiques  qui  lui  sont 
attribués  sont  presque  tous  inauthentiques  (i). 

La  patrie  des  pythagoriciens  que  nous  avons  mention- 
nés en  dernier  lieu  , et  les  cités  où  ils  ont  vécu  , nous  ont 
laissé  des  renseigneiuens  sur  la  propagation  de  la  philoso- 
phie pythagoricienne  dans  ses  derniers  temps.  Philolaüs, 
au  rapport  de  plusieurs,  était  Tarenlin;  il  était  Crotoniate, 
suivant  Diogène  de  Laërte.  On  a déjà  dit  précédemment 
qu’il  avait  enseigné  à Thèbes;  il  paraît  cependant  n’y  être 
resté  qu’assez  peu  de  temps  (5);  et,  suivant  une  tradition 
qui  ne  manque  pas  de  vraisemblance,  il  aurait  vécu  à 
Héraclée  dans  la  Lucanie  (6).  Clinias  était  aussi  Tarenlin, 
et  vécut  également  à Héraclée.  Euryte , né  à Crotone  ou 
à Tarente , vécut  à Métapont.  Archytas  passa  sa  vie  à Ta- 
rente.  On  a déjà  dit  que  Lysis  était  Tarentin,  et  qu’il  en- 
seigna à Thèbes;  mais  il  doit  avoir  habité  le  Péloponèse 
auparavant  (7).  Les  derniers  pythagoriciens,  dont  on 

— 

(0  T)iog.  L.,  1.1.;  Arist.  probl.,  XVI,  îo;  Polit.,  VIII,  6; 
Cell:,X,  ti. 

(а)  P totem,  harm.,  1,5,  i3  ; Boeth.  de  mus.,  V,  16. 

(3)  f'arro  de  rc  rust.,  I,  i.;  Colum.,  1,  i. 

(t)  Voy.  mon  Histoire  de  la  philosophie  pythagoricienne, 
p.  67. 

(5)  Pial.  P/ued.,  p.  6i. 

(б)  Jambl.,  V.  P.  1G6;  Plut,  de  gen.  Socr.,  i3. 

(7)  Jambl.,  V.  P.  35<>. 
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parle,  sont  Xénophile  de  Ghalcis  en  Thrace,  Phanton, 
Echccrate , Dioclès  et  Polymnaste  , qui  avaient  pour  pa- 
trie commune  Phlionte.  Aristoxène  , qui  fut  disciple 
d'Aristote,  doit  avoir  connu  ces  derniers  pythagori- 
ciens (1);  d’où  il  est  vraisemblable  qu'ils  ont  habité  la 
Grèce  proprement  dite. 

Nous  devons  distinguer  soigneusement  ces  pythagori- 
ciens d’autres  soi-disant  tels,  qui  introduisirent  en  Grèce 
des  usages  superstitieux  et  une  prétendue  science  magique. 
11  existe  des  témoignages  d'un  pareil  abus  des  orgies  py- 
thagoriciennes; et,  quoique  nous  ne  puissions  pas  tout  ré- 
puter  abusif,  au  moins  la  plupart  dé  ces  orgies  peuvent 
être  regardées  comme  telles.  Ces  témoignages,  il  est  vrai, 
ne  sont  pas  très  anciens , puisqu’ils  datent  du  temps  de 
Cicéron  (2).  Mais  si  nous  faisons  attention  qu’en  général 
à celle  époque  , la  superstition  commençait  à circuler  pu- 
bliquement, que  les  usages  et  les  réunions  secrètes  des 
pythagoriciens  étaient  favorables  à la  plus  grossière  su- 
perstition, qu'un  germe  de  cette  superstition  devait  tout 
naturellement  se  trouver  dans  les  pratiques  religieuses 
des  pythagoriciens,  et  que  l’on  rencontre  de  bonne  heure 
plusieurs  traces  de  la  décadence  de  l’école  de  Pythagore(3); 
nous  n’hésiterons  pas  à supposer  que  déjà,  parmi  les  an- 
ciens pythagoriciens,  il  y avait  des  hommesqui  cherchaient 
à tirer  profit  de  la  superstition  du  peuple  par  des  artifices 
mensongers(4).  Il  n’est  pas  invraisemblable  non  plus  que 


(i)  Diog.  L.,  VIII , 46;  Jambl.,  V.  P.  a5i. 

(a)  Auparavant,  il  n’est  ordinairement  question  que  des  mys- 
tères orphiques. 

(3)  Telles  sont  les  vertus  attribuées  aux  symboles  numériques, 
et  le  cynisme  des  pythagoricieus  suivans.  Athen.,  IV,  p.  161  et 
suiv.  ; Diog.  L.,  VIII,  3y,  38,  d’après  les  comiques. 

(4)  Nous  avons  pour  nous  le  jugement  d’un  très  habile  homme 
en  cette  matière  (Voy.  Lobeck  de  pythagorcorum  sententiis 
rnjsticis  diss.,  II,  p.  8).  Il  faut  lire  les  dissertations  de  cet  au- 
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les  prétendus  écrits  des  premiers  pythagoriciens,  tels  que 
les  discours  sacrés , le  récit  d’une  descente  aux  enfers,  à 
l'occasion  desquels  on  cherchait  déjà  du  temps  d’Auguste 
à établir  qu’ils  n’avaient  point  Pythagore  pour  auteur  , 
mais  d’anciens  pythagoriciens,  tels  que  Cercops  et  Bron- 
tinus(l);  il  n’est  pas  invraisemblable,  dis-je  , que  tous  ces 
écrits  aient  eu  déjà  pour  objet  de  répandre  et  de  forti- 
fier là  superstition.  Quoique  les  opinions  des  pythago- 
riciens nous  soient  transmises  par  d’anciens  écrivains,  on 
n'en  doit  pas  moins  faire  attention  si  ces  pythagoriciens 
étaient  des  philosophes,  ou  s'ils  n'étaient  que  des 
jongleurs  religieux  comme  ceux  dont  nous  venons  de 
parler  (2). 

Comme  nous  pensons  que  les  développemens  philoso- 
phiques de  l’école  pythagoricienne  avaient  reçu  leur  im- 
pulsion de  Pythagore  lui-méme,  et  que  l’esprit  philoso- 
phique s’était  maintenu  jusqu’à  Archytas,  nous  devons 
supposer  aussi  qu’il  y eut  une  série  de  perfectionné- 
mens  philosophiques  parmi  les  pythagoriciens.  Mais 
comme  les  premiers  pythagoriciens  jusquà  Philolatts, 
n’ont  vraisemblablement  pas  écrit,  nous  connaissons 
moins  les  comtnencemens  de  celte  philosophie  que  ses  der- 
niers résultats.  Autre  chose  maintenant  est  de  savoir  si , 
dans  i’éeole  pythagoricienne  comme  dans  celle  d'Ionie , il 
ne  s’e6t  pas  développé  des  aperçus  totalement  difTéfens 
quant  à leur  principe,  etsi,  parconséqucnt,  nous  nenteti- 


teur,  particulièrement  celle  de  Orpheintate , pour  se  convaincre 
combien  sOtil  éloignés  de  la  vérité  ceux  qui  pourraient  considé- 
rer la  superstition  secrète  des  pythagoriciens  comme  étrangère 
aux  Grecs. 

(i)  Voÿ.  lür  ces  écrits  Diog.  L.,  VIII , 7,  c.  not.  Men.  Aris- 
tophane jouait  déjà  sur  la  xaropasiî  tiç  Aôov.  D/og.  L.,  VIII,  38. 

(4)  Je  serais  porté  à croire  qu’on  trouve  des  traces  decesder- 
rtiêl-8  dans  Aristote , Anal.  post. , Il , 1 1 ; Cf.  MctvortA. , II,  9 , 
et  Meteorol.  ; 1 , 8. 
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dons  pas  parles  mots  de  philosophie  pythagoricienne  une 
doctrine  une  et  systématique,  quoique  cette  philosophie 
ne  puisse  peut-être  pas  se  ramener  à une  même  idée 
dogmatique.  Pour  répondre  à cette  question , nous  de- 
vons reconnaître  d’abord  qu’on  peut  distinguer,  à la  vé- 
rité , dans  la  philosophie  de  Py thagore , des  directions 
diiTérentes  les  unes  des  autres  , sans  qu’elles  soient  tel- 
lement opposées  entre  elles,  qu’on  ne  puisse  pas  les  ra- 
mener à un  point  de  vue  fondamental  commun.  Alors 
les  pythagoriciens  ne  peuvent  être  comparés  aux  Ioniens, 
mais  aux  Eléates,  chez  lesquels  nous  trouverons  un 
même  principe , mais  qui  se  développe  dans  différens 
sens.  L’étroite  confraternité  dans  laquelle  vivaient  les 
pythagoriciens  était  très  favorable  à l'identité  des  opi- 
nions en  matière  principale.  Les  traditions  qui  parlent 
de  pythagoriciens  rejetés  du  sein  de  la  communauté  4 
cause  de  leur  doctrine  dissidente  ne  sont  pas  absolu- 
ment invraisemblables  ; ce  qu’il  y a de  vrai  du  moins , 
c'est  que  les  pythagoriciens  tenaient  à la  pureté  de  leur 
doctrine;  fait  essentiellement  démontré  d’ailleurs  par 
l'expresse  distinction  que  l'on  faisait  des  interprétations 
hétérodoxes  des  théories  numériques  pythagoriciennes , 
et  du  véritable  pythagorisme  (1).  Cependant  on  s’est 
prévalu  de  l’autorité  d'Aristote  pour  prouver  sans  rai- 
son, à mon  avis,  que  plusieurs  principes  généraux  dif- 
férens avaient  régné  parmi  les  pythagoriciens  (2).  Il  est 


(i)  Ici  se  rapporte  la  doctrine  d’Hippasus.  ( Yoy.  Jambl.  in 
Nicom. , p.  1 1 ; V.  P.  81  ; Villois.  anecd.,  II , p.  ai6;  Syrian. 
in  Arist.  met.,  XII , fol.  71  b,  85  b;  Simpl.  phys.,  fol.  104b, 
et  la  doctrine  d’Ecphante  ; Orig.  phil.,  i5  ; Slob.  ecl.  phys.,  I, 
p.  3o8 , 448 , 496. 

(a)  Brandis,  sur  la  théorie  numérique  des  pythagoriciens  et 
des  platoniciens,  dans  le  Musée  du  Rhin , a*  année,  p.  a 10; 
HofFmeister,  dans  la  Bibliothèque  Critique  pour  les  écoles  et  les' 
institutions,  i8a8,  n°  5i. 
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bien  vrai  qu’ Aristote  a tlil  quelquefois  que  des  pythagori- 
ciens avaient  été  de  telle  et  telle  opinion  ; mais  il  ne  s’ex- 
prime de  la  sorte  que  lorsqu’il  s’agit  de  choses  indifTc- 
rcntes(l);  ou  s’il  se  sert  de  ces  expressions  en  parlant 
d’une  doctrine  principale  (2),  on  voit  bien  que,  puisqu’il 
attribue  d’ailleurs  cette  doctrine  aux  pythagoriciens  sans 
distinction,  il  ne  parle  alors  que  des  pythagoriciens  philo- 
sophes reconnus,  et  qu’il  reconnaissait  lui-même,  en  les 
distinguant  des  autres,  qui , à tort  ou  à raison , étaient 
aussi  appelés  pythagoriciens.  C’est  autre  chose  encore  lors- 
qu’Aristote  attribue  une  doctrine  pythagoricienne  très 
remarquable  à quelques  pythagoriciens  seulement,  qui  se 
distinguent  très  nettement  de  ceux  qui  enseignaient  une 
doctrine  différente  (3).  Nous  trouverions  dans  ce  dernier 
cas  une  raison  suffisante  de  distinguer  soigneusement  dif- 
férentes sortes  de  pythagoriciens,  si  cette  doctrine,  ex- 
pressément déclarée  n'ètre  pas  celle  des  pythagoriciens  en 
général,  était  autre  chose  qu’une  extension  plus  grande 
de  celle  même  que  reconnaissaient  tous  les  autres  pytha- 
goriciens sur  les  principes  contraires  qui  régissent  le 
monde.  Mais  comme  cette  doctrine  n’est,  en  réalité,  diffé- 
rente de  la  doctrine  universellement  reconnue  qu’en  ap- 
parence, nous  admettrons  seulement  qu’elle  n’eut  vrai- 
semblablement une  forme  déterminée  que  dans  des  temps 
bien  postérieurs  à son  origine.  Si  l'on  fait  attention  à 
l’ensemble  des  expressions  d’Aristote,  lorsqu’il  parle  de 
la  philosophie  des  pythagoriciens,  d’Aristote  qui  est  le 
guide  le  plus  sûr  dans  la  recherche  de  la  doctrine  pytha- 
goricienne , on  trouve  clairement  qu’il  considère  cette 
doctrine  comme  une  doctrine  une,  qu’il  oppose  nettement 
soit  à la  philosophie  ionienne  et  éléatique,  soit  à la  philo- 
sophie platonicienne,  et  dans  laquelle  il  reconnaît  d ail- 

r ~ 

(i)  JHeleor. , I , Ci . 8 ; de  Anim 1 , a;  de  Sensu  et  saisit.,  5. 
‘ h)  De  caslo,  111,  i. 

(3)  Met.,  1 , 5. 
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leurs,  comme  il  est  naturel,  différens  degrés  de  perfec- 
tionnement et  différens  aspects  sous  lesquels  on  peut 
l’envisager.  Ceci  est  d’autant  plus  certain  qu'Aristote  fait 
moins  d’exception,  qu’il  parle  moins  de  tel  ou  tel  pythago- 
ricien en  particulier.  11  semble  donc  , en  général , que  la 
connaissance  que  les  anciens  avaient  de  la  philosophie  py- 
thagoricienne était  fondée  principalement  sur  les  écrits 
de  Philolads  et  d’Archytas.  Encore  ne  parle-t-on  que  rare- 
ment de  la  doctrine  d’Archytas,  et  de  tous  les  pythagori- 
ciens PhilolaUsest  lcseul  qui  se  présente  avec  un  caractère 
personnel.  Il  est  donc  impossible  de  suivre  historique- 
ment les  différentes  phases  et  les  directions  diverses  de 
la  philosophie  pythagoricienne. 


CHAPITRE  II. 

DOCTRINES  DES  PYTHAGORICIENS. 

Si,  dans  l’exposition  de  cette  doctrine,  nous  nous  en 
rapportons  principalement  à Aristote  et  aux  écrivains  an- 
ciens, ainsi  qu'aux  fragmens  des  écrits  pythagoriciens,  et 
si  nous  ne  faisons  usage  des  traditions  subséquentes  qu’avec 
une  extrême  circonspection,  personne  de  ceux  qui  con- 
naissent ces  traditions  n’en  sera  surpris;  car  outre  l’inexac- 
titude ordinaire  qui  règne  dans  ce  que  les  écrivains  pos- 
térieursà  J-C.  rapportent  de  la  doctrine  pythagoricienne, 
on  y trouve  une  confusion  des  points  de  vue  les  plus 
opposés,  confusion  qui  résulte, d’une  part,  de  ce  que  ces 
écrivains  étaient  induits  en  erreur  par  des  écrits  supposés, 
et  de  ce  qu’ils  confondaient,  d'autre  part,  avec  l’ancien 
pythagorisme  la  doctrine  des  nouveaux  pythagoriciens, 
qui  n’a  de  commun  avec  le  pythagorisme  que  la  forme 
extérieure  en  quelques  points.  Il  y a sans  doute  quelque 
difficulté  à distinguer  des  traditions  modernes,  ce  qui  ap- 
partient ou  n’appartient  pas  aux  doctrines  pylhagori- 
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ciennes;  mais  une  autre  difficulté,  peut-être  plus  grande 
encore , c’est  que  les  pythagoriciens  se  servaient  de  signes 
symboliques,  qui  sont  susceptibles  de  plusieurs  interpré- 
tations différentes,  parce  que  le  symbole  ne  correspond 
jamais  parfaitement  aux  choses  signifiées.  Nous  trouvons 
par  conséquent  qu’ils  employaient  dans  différens  sens  un 
seul  et  même  signe,  et  ce  n’est  pas  toujours  chose  facile 
de  découvrir  quel  sens  ils  donnaient  à un  mot  dans  telle 
ou  telle  formule. 

Déjà  la  formule  qui  leur  servait  à exprimer  la  propo- 
sition principale  de  leur  doctrine.  Le  nombre  est  l’es- 
sence (0W0)  ou  le  principe  primitif  (àpjpî)  de  toutes  choses, 
ne  peut  être  pris  que  dans  un  sens  symbolique.  11  est  ques-  - 
tion  de  savoir  ce  qu’ils  entendaient  par  le  nombre,  en  tant 
qu’il  est  conçu  comme  principe  primitif  des  choses.  Il  est 
clair  qu’ils  partaient , dans  cette  doctrine , du  point  de 
vue  mathématique , par  conséquent  de  la  forme  et  non  de 
la  matière  du  monde  sensible.  Aussi  Aristote  dérivait-il 
la  doctrine  des  pythagoriciens  de  leur  prédilection  pour 
les  mathématiques.  Us  commençaient  par  étudier  cette 
science , et  l’approfondissaient  même , puisqu’ils  considé- 
raient en  même  temps  les  nombres  comme  principes  de 
l'essence  mathématique.  Nous  pouvons  donc  regarder  la 
science  des  nombres  cher  les  pythagoriciens  comme  un 
de  ces  moyens  de  représentation  d’idées , dont  ils  usaient 
de  préférence , sauf,  en  s'abandonnant  à cette  prédilec- 
tion , à employer  un  grand  nombre  de  comparaisons  dé- 
tournées et  de  preuves  défectueuses,  pour  confirmer  leur 
opinion.  Outre  les  doctrines  pythagoriciennes , on  en 
connaît  plusieurs  autres  qui , par  une  préoccupation  ex- 
clusive pour  les  mathématiques,  prétendaient  tout  ramo- 
ner au  nombre  et  à la  mesure  ; ou,  qui  par  une  inclination 
très  intime  à la  nature  humaine , soupçonnaient  un  mys- 
tère profond  dans  les  figures  et  les  nombres.  Nous  savons 
aussi  que  tous  ont  été  obligés  de  recourir,  pour  confirmer 
leur  doctrine , à toutes  sortes  d'analogies  fantastiques  et 
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■faines.  Nous  ne  devons  donc  pas  nous  étonner  si  Aris- 
tote remarque  déjà  que  les  pythagoriciens , pour  étayer 
leurs  spéculations,  avaient  établi  plusieurs  ressemblan- 
ces entre  les  nombres  et  les  choses;  et  que  quand  les  deux 
termes  ne  coïncidaient  pas,  ils  ajoutaient  çà  et  là  à la  réa- 
lité (1).  Cette  espèce  de  démonstration  repose  essentielle- 
ment sur  ce  que  les  pythagoriciens  cherchaient  à rendre 
vraisemblable  leur  doctrine  que  les  nombres  sont  tout, 
en  faisant  remarquer  comment  un  grand  nombre  de  phé- 
nomènes se  comportent  suivant  des  rapports  numériques, 
par  des  suppositions  arbitraires.  Cependant  ce  n’est  pas 
de  l’observation  que  certains  rapports  numériques  se  ré- 
pètent toujours  dans  la  nature,  qu’est  sorti  ce  qu’il  y a 
de  philosophique  dans  leur  doctrine. 

Mais  nous  trouvons  encore  plusieurs  autres  formules 
semblables, dans  lesquelles  la  doctrine  des  pythagoriciens 
est  exprimée  par  des  nombres.  Il  faut  remarquer,  avant 
tout , que  tantôt  il  est  dit  dans  ces  formules  que  les  nom- 
bres sont  le  principe  des  choses , tantôt  que  c’est  le  nom- 


(l)  Arist.  met.,  I,  5.  Oi  xoXwpwvai  IIuO.  tiv  mv  Scifà jm— 

p*v»i  trpûrvi  Tovra  irporiyotyov  ta « cvrpa^cvtTî  èv  otùroîç  ràf  xv'jruu 
)fi(  ÿtiôntav  tuai  TToriro».  Ejrii  Si  tbutmv  *i  àaïQftoi  fvirtt  irpûmt , i» 
St  tovtoiç  iSixmn  S'tuptù  ôftoHÔftara  ttoXÀà  rot;  0Z71  xoti  ytyvapa'voiç  , 
pSXXn  4 é»  «vol  (toi  yrj  xat  u<5œti,  8t<  TB  fùv  TMovfl  rSrt  àot0f tôt-/  ■KaAoç 
Oixatoainn , t4  Si  Tâtavfl  x-xi  voûç , fttpav  A xaipi?  ttx\  t£v  fiXXw» 
»ç  t'iltùv  txairtm  ijjAiKn;  ' fri  fl  rôt  ipp avixSjv  tv  ôpiO/iaTç  BpwvTtç  ta't  rà 
iré&n  x«l  Volç  Xéysuç , iirufl)  rà  pi»  âXXa  toîç  àpiO/to~ç  éyatvfro  -ri)»  <pû- 
#1»  StfifmmQfitat  irâvotv , oi  fl  àpiOfto)  marij  rrç  ifûetaiç  irpSrot , rêe 
r S»  éptOsSï  füv  o»ru>v  ttmtytïa.  «draru»  «7»a<  virtXapo»  tàl  t4v 

îXw  oîipavà»  apfmtim  tuât  xai  AptOpiv  xrX.  Cf.  Jb. , c.  0 . Brandis,  1.1., 
an  ». , distingue  sans  nécessité  entre  la  doctrine  que  les  choses 
sont  des  èpinofiortct  des  nombres , et  celle  qu’elles  sont  des  pipr'att 
r3»  Api9f£v.  Cette  doctrine  est  très  ancienne  : On  trouve  dans 
Philolalis  beaucoup  dej  eux  de  cette  espèce  ; mais  les  écrivain» 
postérieurs  les  ont  sans  doute  considérablement  augmentés. 
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bre  ou  même  les  clémens  du  nombre.  Or,  il  est  clair  que 
toutes  ces  propositions  ne  peuvent  pas  avoir  le  même 
sens , mais  que  le  sens  de  chacune  d’elles  doit  être  expli- 
qué d’une  manière  plus  précise. 

Nous  commencerons  par  la  proposition  que  le  nombre 
est  le  principe  des  choses.  Dans  les  fragmens  de  l’ouvrage 
dePhilolaüs,il  est  plusieurs  fois  question  de  l’essence  du 
nombre  (1);  il  est  naturel  de  penser  qu’il  ne  s'agit  là  que 
du  nombre  lui-même  conçu  comme  l’un.  Mais  le  nombre, 
d’après  la  doctrine  des  pythagoriciens,  est  de  deux  sortes, 
savoir,  le  pair  et  l’impair;  il  est  donc  l’unité  de  ces  deux 
opposés,  il  est  le  pair  et  l’impair.  Mais  ils  disaient  aussi 
que  l'un  est  le  pair  et  l’impair,  ce  qui  nous  conduit  à ce 
résultat,  que  l'unité  est  simplement  l'essence  du  nombre  ou 
le  nombre  absolument  pris(2).  Comme  tel,  l’unité  est  aussi 


(i)  Dans  le  recueil  des  fragmens  de  Philolaüs,  par  Bœckh , 

n°  18. 

(a)  Arist.,  1.  1.  Qacvovi-ai  Sri  xai  ovitoi  tov  ôpt0pàv  vofiiçovT«î  àpx*lv 
tirai  xai  w;  0Xr,v  ro7{  ouai  xa'i  ô>ç  nàdri  tc  xai  <£«(,  tou  Si  àpi0 pwü  axor^tîa 
xi  riôpTioï  xai  r#  irepirrôv,  tovtwv  St  rfc  fùv  iruripadpirvov,  rodi  âmipov 
ï»  «s  àfjxpoxtptri  «Txai  tovtmv  ( xai  yàp  âprio»  itxai  xai  irtprrrôv  ) , ™ i’ 

àpi0f«iv  ix  roü  «»oç. Oi  St  IluG.  Sito  fût  ràç  àpj^àç  xarà  va»  airrèv 

«iprixasi  rpojrov,  Toaoùrov  ü irpoanriôiaav,  ô xai  ÎJiov  oùtûv  îotiï,  ôt« 
tô  irtiMpadpirvov  xai  rô  àirnpov  xai  to  ï»  oùjj  cripa;  Tivàj  <Inj0j)aav  tncu 
tpôxtt;  . oTov  trûp  >5  yrir  ri  ri  toioütov  fripov,  «XX’  aûrô  r'o  ôhrtipo»  xai 
ail  rh  r'o  t»  oùoiav  tTvai  tovtwv,  lov  xavriyopoùvTai  ' il»  xai  àp tdfJ.hr  uval 
tt,v  eùoiav  iravrwv.  On  voit  déjà  par  ces  passages  comment  Aris- 
tote , suivant  l’usage  des  pythagoriciens , met  ôptrsv  pour  Sjrti- 
pov»  ir« ntpaafiiror  ; ou  mieux  encore  irtpat,  pour  yrtpirr év,  et  aussi 
pour  cv,  et  réciproquement.  11  faut  remarquer  ces  expressions. 
Mais  àptOfioç  est  mis  aussi  dans  le  dernier  passage  pour  ty,  comme 
'le  principe  de  l'opposition  entre  le  pair  cl  l’impair;  d’où  résulte 
clairement  aussi  que,  pour  les  pythagoriciens,  l’un  joue  un  dou- 
ble rôle;  il  indique  d'une  part  l’unité,  qui  représente  en  quel- 
que sorte  l’impair;  d’autre  part,  l’un,  qui  est  pair  et  impair. 
I.e  raisonnement  d’Aristote  dans  ce  dernier  passage  est  celui-ci  : 
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le  principe  de  tous  les  nombres,  et  par  cette  raison  est 
appelée  l’un  premier,  dans  l’impuissance  où  l’on  est  de  rien 
dire  de  plus  sur  son  origine(  1 ).  Et  dans  ce  sens  la  théorie  des 
nombres  des  pythagoriciens  ne  signifie  pas  autre  chose 
au  fond,  si  ce  n est  que  tout  dérive  de  l’un  primitif,  de 
1 être  un  qu’ils  appelaient  aussi  Dieu  ; car,  comme  disait 
PhilolaUs,  Dieu  embrasse  tout,  pourvoit  à tout,  et  n’est 
qu'un  (2).  Personne  ne  trouvera  rien  d’essentiel  à ce  que 
les  pythagoriciens  appelassent  l’un  primitif,  le  nombre 
par  excellence;  mais  on  ne  peut  nier  cependant  que  quel- 
que chose  d’essentiel  ne  pût  s’y  rattacher. 

Nous  trouvons  la  même  pensée  que  nous  donnons  pour 
fondement  à la  théorie  pythagoricienne  des  nombres, 
exprimée  encore  par  d’autres  formules.  Philolaüs  disait, 


Ce  dont  l’unité  et  l’infinité  peuvent  être  affirmées  n’est  autre 
chose  que  l’un  et  l'infini , quant  à son  essence  : or,  ou  peut  affir- 
mer de  tout  l’unité  et  l’infinité;  donc  tout  n’est  outre  chose 
que  l’un  et  l’infini.  De  plus,  l’un  et  l’infini,  ou  l’impair  et  le 
pair  en  général  constituent  le  nombre  ; donc  tout  est  nombre. 
Ce  qui  suit  sert  encore  à prouver  ce  qui  a été  dit  dans  le  tente  : 
Philol.  ap.  Stob.,  I,  p.  456;  Bcechh,  n°  i.  O ya  pàv  iptQpi;  cx„ 
tuo  |dv  Tiia  tiSn , irtpcffoiv  xai  âprio-j,  -roûrov  3i  cor’  iyjftmfwt  pi^Scv- 
rwv  àprtont'ptastv.  L’f>  àpipoTifùi v tovtwv  dans  Aristote  ne 

signifie  pas  ce  qui  est  provenu  de  deux,  mais  ce  qui  se  compose 
de  deux. 

( i ) Arisl.  met . , XIII,  6.  Oitmç  St  TO  rrpwrov  tv  CW£7TTÎ  t/0'i  fii- 
yiQoç  dtiropc'v  toixaorv.  — Oaot  -ri  cv  amtyt~et  xeù  àp^r.v  tpaatv  tî/at  tût 
errant.  Cf.  Ib.,  XIV,  3;  Philol.  ap.  Jambl.  ad  Nie.  arithm .,  p. 
109;  Bœckh , n°  ig.  Ev  ipxjk  -jtovrMv.  Brandis,  a.  1. 1.,  obs.  60, 
pense  que  dans  les  passages  cités  d’Aristote  il  est  question  de  l’un 
étendu  comme  dérivé;  mais  alors  Aristote  n’aurait  pas  pu  dire 
que  les  pythagoriciens  ne  faisaient  point  dériver  l’unité.  Cette 
opinion  est  suffisamment  réfutée  par  les  mots  : ixtîysi  3’  fyovra 
pfyiOoç. 

(a)  Phil.  de  rnundi  opif. , p.  l!\.  Évri  yâp  <fmw  h byttiùn  toit 
«wÔvtcov  ~to;,  i7;«ù  ion,  (Yov,  J3crrk/it  na  19.) 
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que  le  nombre  est  le  lien  suprême  de  l'éternelle  durée  des 
choses  cosmiques,  que  ce  lien  est  créateur  de  lui-méme(l). 
Une  autre  espèce  de  doctrine  qui  trouve  l’essence  du 
nombre  dans  la  décade , fait  mille  efforts  pour  établir 
cette  thèse.  Puisque,  dit-on,  l'unité  est  regardée  par  les 
pythagoriciens  comme  le  principe  de  la  multiplicité, 
tout  nombre  est  pour  eux  fondé  sur  la  décade , suivant  le 
système  décadaire  s la  décade  et  l'uni  te  étaient  donc  regar- 
dées par  eux  comme  le  symbole  du  principe  de  toutes  choses. 
Ils  enseignaient  donc  de  la  décade  qu’elle  comprend  tout 
nombre,  qu’elle  contient  en  elle-même  toute  nature,  celle 
du  pair  et  de  l'impair,  celle  du  mouvement  et  du  repos, 
du  bien  et  du  mal (2);  que  l’œuvre  et  l’essence  du  nombre 
doivent  être  appréciées  par  la  vertu  propre  à la  décade, 
car  elle  est.grandc,  elle  fait  et  accomplit  tout,  elle  est  le 
principe  et  le  guide  de  la  vie  divine  et  céleste,  comme 
de  la  vie  humaine  (3).  Les  pythagoriciens  n’étaient  pas 
moins  féconds  sur  l’essence  du  nombre  dans  le  symbole  de 
la  tétrade , qui  est,  suivant  eux,  la  source  et  la  racine  de  la 
nature  éternellement  habile  (4);  ils  pouvaient  entendre 
par  la  grande  tétrade  la  somme  des  quatre  premiers  nom- 
bres, par  conséquent  dix,  ou  la  somme  des  quatre  pre- 
miers nombres  pairs , et  des  quatre  premiers  nombres 


(i)  Jambl.  ad  Nie.  arithm .,  p.  n;  Sjrrian.  in  Arist . met. , 
fol.  71  b,  85  b;  Bœckh , n°  19. 

(a)  Theon.  Smjrn.  Plat,  math.,  I,  49- 

(3)  Philol.  ap.  Stob.  ecl. , I,  p.  8;  Bœckh,  n°  18.  ôcwpôv  Stî 
rà  (pytx  xoù  vàtv  ioaia-j  tû  «piOftü  xarràv  duvapiy,  Stiç  IvtI  h ref  àttààt  ’ 
ptyaka  y 'ap  xa<  iravrtXr];  xai  tcavrotpyo;  xai  juw  xai  oùpaxîu  jiiu  xai  <x»- 

Qpu  m'vtü  àpya  *ai 

(4)  Le  jurement  de  Pythagore,  l’inventeur  de  la  tétractys, 
est  connu.  Carm.  aur.,  V,  47;  Jambl.,  V,  P.  162. 

Où  fût  fùv  àfurlpa  yntif  napaSwTa  rrrpaxTvv» 

Iloryàtv  àcvvâs'j  fhecu;  fitÇu/M  T c^ouvav. 
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impairs,  par  conséquent  le  nombre  36  (1);  car  l'essentiel 
n’est  pas  dans  le  symbole,  mais  dans  ce  dont  il  est  le  si- 
gne. Enfin  ils  appelaient  aussi  la  triade  le  nombre  de  tout, 
parce  qu'il  a un  commencement,  un  milieu  et  une  fin (2). 
Mais  il  est  indubitable  que  tous  ces  symboles  expriment 
une  seule  et  même  chose,  savoir,  qu’une  unité,  qui  con- 
tient en  même  temps  la  multiplicité,  est  le  principe  de 
toutes  choses;  c’est  cette  unité  qui  est  représentée  par 
l’un  premier,  par  la  décade,  par  la  tétractys,  ou  par  la 
triade. 

Or,  dans  la  nature  ou  l’essence  du  nombre,  ou  dans  l’un 
primitif,  sont  contenus  tous  les  autres  nombres,  et  par  con- 
séquent aussi  les  élémens  des  nombres,  ainsi  que  les  élé- 
i ne  ns  du  monde  entier  et  de  toute  la  nature.  Les  élémens 
des  nombres  sont  le  pair  et  l’impair  ; c’est  pourquoi  l’uu 
premier  est  aussi  le  pair-impair.  Ce  que  les  pythagori- 
ciens cherchaient  à démontrer  par  leur  méthode  symbo- 
lique parfois  vicieuse , en  disant  que  l'un  ajouté  au  pair 
produit  l'impair,  et  qu’ajouté  à l'impair  il  produit  le 
pair(3).  Quelques  pythagoriciens  avaient  dressé  une  table 
de  conceptions  opposées , représentant  les  premiers  élé- 
mens de  la  nature  ou  de  l’univers,  table  qu’Aristote  ex- 
pose de  la  manière  suivante  : 

La  limite  et  le  non-limité. 

L’impair  et  le  pair, 

L’un  et  le  multiple, 

Le  droit  et  le  gauche, 

Le  mâle  et  la  femelle , 


(i)  Plut,  de  Isid,  et  Os.,  7$;  De  anim.  ptver.,  3o. 

(a)  Arist.  de  cœlo , I,  1. 

(3)  Arist.  ap.  T/ieon.  Sny  rn.,  I,  5.  Le)  pythagoriciens  pre- 
naient cependant  les  expressions,  nombres  pairs-impairs,  et  im- 
pairs-pairs, dans  un  autre  sens  eucore.  (V.  Nicom.  iust.  arithm., 
I»9»  »°-) 
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Ce  qui  est  en  repos  et  ce  qui  est  en  mouvement, 

La  ligne  droite  et  la  ligne  courbe, 

La  lumière  et  les  ténèbres, 

Le  bien  et  le  mal , 

Le  quarré  et  le  quadrilatère  long(l). 

Il  ne  faut  cependant  pas  croire  que  les  pythagoriciens 
aient  classé  dans  cette  série  d’idées  opposées  tous  les 
élémens  dont  la  nature  se  compose  suivant  eux  ; car  il  est 
évidentqu’elleaété  close  d’après  un  principe  de  détermina- 
tion étranger,  c’est-à-dire,  d’après  l’opinion  que  le  nom- 
bre dix  est  le  nombre  parfait , car  ces  catégories  sont  au 
nombre  de  dix.  Il  semble  donc  qu’un  grand  nombre  de 
choses  qui  étaient  cependant  d’une  grande  importance 
pour  la  contemplation  des  contraires  dans  le  monde , aux 
yeux  même  des  pythagoriciens  qui  avaient  dressé  la  table 
de  ces  catégories,  y ont  été  omises.  On  est  étonne  aussi  à 
l'inspection  de  cette  table  que,  parmi  les  contraires  caté- 
goriques du  monde,  se  trouve  ce  que  les  pythagoriciens 
regardaient  cependant  comme  le  principe  de  tous  les 
contraires,  savoir,  l’un  auquel  on  oppose  la  multiplicité 


(l)  Anst.  met.,  1,5.  Ëtcooi  r£n  mnùm  tovtmv  ràç  àp yàç  iixot 
àtyovffiv,  civai  yàp  xarix  GVOXoïyiav  Xtyoprvaï  irtpaç  xai  âjrtcpov,  irtpcr- 
rèv  xat  apnov,  tv  xai  Jt/riOo;,  St^i'oj  xai  àpiartpôv,  aepev  xai  $r,): j , r,pr- 
fioûv  xai  xivtmpinsv,  ruO'j  xai  xafiirul.ov,  t pùi;  xai  sxoro;,  àyaO ov  xai  xax'iv, 
Ttrpâyuvov  xai  tr tpofrrixt;.  U résulte  de  ce  qu’ Aristote  n'attribue  à 
ceux  des  pythagoriciens  qu’il  regarde  comme  les  auteurs  de  celte 
table,  aucune  doctrine  differente  de  celle  professée  par  les  au- 
tres, et  de  ce  qu’il  affecte  ( Eth.  Nie.,  1 , 4;  II , 5 ) aux  pytha- 
goriciens en  général  la  série  des  conceptions  opposées,  qu’il  a 
voulu  dire  ici  simplement  que  les  pythagoriciens  qui  avaient 
dressé  cette  table  ne  différaient  pas  des  autres  pythagoriciens 
dans  toute  leur  doctrine  : mais,  puisqu’il  n’attribue  la  table  qu’à 
quelques  uus , c’est  que  ceux-là  seulement  avaient  donné  la 
liste  des  élémens  dans  une  table  spéciale. 
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comme  n'y  étant  pas  contenue.  Ceci  nous  conduit  à re- 
marquer que  les  pythagoriciens  ne  prenaient  pas  toujours 
la  conception  de  l’un  et  celle  de  principe  dans  le  même 
sens,  mais  dans  deux  sens  différens;  entendant  quelque- 
fois par  premier  et  dernier  principe , celui  qui  est  au- 
dessus  de  toute  opposition  et  qui  renferme  toutes  les  op- 
positions ; mais  d’autres  fois  voulant  aussi  indiquer  par  là 
l’un  des  principes  subordonnés,  dérivés  et  en  opposition 
à autre  chose  (1).  Partant  de  là  , nous  ne  pouvons  douter 
que  les  nombres  opposés  ne  doivent  avoir  un  sens  diffé- 
rent; car,  puisque  le  premier  principe  a son  correspondant 
parmi  les  principes  opposés  et  dérivés  des  choses , il  de- 
vait être  naturellement  considéré  comme  quelque  chose 
de  plus  parfait  et  qui  tient  plus  du  divin  que  son  opposé. 
Nous  trouvons  donc  en  général  dans  toute  la  série  des 
contraires  que,  pour  les  pythagoriciens,  le  contraire  qui 
est  le  premier  exprimé  indique  toujours  quelque  chose 
de  plus  beau  et  de  meilleur,  tandis  que  l’opposé  exprimé 
en  second  lieu  indique  quelque  chose  de  moins  digne  et  de 
moins  parfait.  De  là  vient  que  les  anciens  appelaient  la 


(i)  C’est  ce  que  distingue  très  bien  Simplicius  d’après  Eudore. 
Simpl.  ptiys.,  fol.  3q  a.  Vpifti  Si  irtpi  tovtmv  b Eviwpo;  nnîc  * *arà 
tov  âvwTÔro  Xoyov  «kxtiov,  roùç  IluOatyopixoùî  rô  tv  àpyhv  r av  irâvTuv 
Xtyctv  ‘ xarà  Si  riv  Stirtpov  \iy ov  Svo  cpyà;  rüv  âircrtXouutvwv  <7vai,  ri 
rr  rv  xat  r»)v  tvavriav  tout a jpioiv  ' i/noràrateOat  Si  •jrâvrwv  twv  xarà 
tvavTiWiv  trrtvoov/itwv  ri  pb>  àemîov  rû  ht,  ri  Si  ipaüXov  rri  irpiç  toüto 
ivervriïu ptir,  ipûot!  ' Sih  pr,Si  iTvat  ri  oûvoXov  rotvnxî  àp yàç  xarà  roi»; 
SnSpaq  ' ri  yàp  r>  piv  tûv£i,  rt  Si  rwvôt  iariv  àpyri,  eux  liai  xpryai  va™— 
ruy  àp/'txl , «Soirip  ri  iv.  Kac  irpD.iv  ' Sii  ipnai  xat  xarà  âXXov  rpémv  àp- 
jfriv  (pacte/  levai  tSv  irâvrwv  ri  fv,  t!>;  àv  xaî  tÎç  CXn;  xai  tûv  ovrwv 
irâvTiiv  orùroù  yrytvrprvMv , toüto  Si  tTvai  tov  ûtn pân>  3tbv.  Kaî  Xot- 

itiv  àxpi(îoXoyoûpitvoç  b Eûiupoç  àp^iiv  ph  aùroiç  ri  îv  riGisOai  Xryti , 
crotytîa  bi  otirb  toü  tvbç  ytvroÔai  ipjïiv,  à iroXXoë;  mipar iv  acùroù;  irpo— 
oayepcûtrv  ' Xtyti  yâp  ' prtp'i  toivuv,  tou;  mpi  rVv  nuOayépav  rb  ptv  tv 
ôpjrr,v  irâvrwv  àiroXurt’iv,  xxr  aXXov  il  Tpiiroviûo  ri  avura-ru  aroiyiTa 
i.  21 
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première  série,  la  série  du  bien ( 1 ),  et  la  seconde  série,  la 
série  du  mal  (2)-  Certainement  aussi  que  le  principe  qui 
sept  de  base  à cette  disposition  de  la  table  catégorique 
e$t  la  pensée  obscure  que  la  seconde  série  n'indique  tou- 
jpurs  que  quelque  chose  de  négatif,  ce  qui  fait  qu’ Aris- 
tote appe))e  privatifs  les  principes  qui  s’y  trouvent  e*- 
pfipps(3).  La  table  des  contraires  signifie  donc  alors  que 
tout  dans  le  monde  résulte  du  parfait  et  dé  l’imparfait. 

JJne  chose  digne  de  remarque  encore,  c’est  que  |e« 
pythagoriciens  ne  voulaient  pas  dire,  par  cette  table  des 
contraires , que  le  inonde  soil  composé  de  vingt  élémens  ; 
loin  de  là,  tous  les  composés  compris  dans  la  table  ne  sont 
autre  chose  que  le  signe  diversifié  d’un  seul  et  même  con- 
traire. C’est  ce  quedisent  expressément  Jesanciens(4), et  ce 
que  nous  voyons  aussi  en  ce  que,  la  limite,  le  non-limité 
et  l'un  d’une  part  ; le  nombre  impair  et  le  nombre  pair 
d’autre  part,  sont  constamment  pris  les  uns  pour  les 
autres  (5),  comme  on  le  voit  dans  tous  les  contraires  qui 
nous  sont  un  peu  mieux  connus:  ainsi,  pour  eux, l’un 
est  aussi  la  limite  et  le  nombre  impair,  le  repos,  la  lumière 
et  le  bien;  comme  l'opposé  de  l’unité  a également  pour 
contraires  les  opposés  de  ces  différentes  choses.  11  est  clair 
qu’on  ne  pouvait  pas  compléter  cette  équation  de  tant 


irapfieaytiv  , xaXtîv  ai  rà  a-jo  Taâra  ïTOijjt'a  iroXXoiiç  7Tpoffayopiatç  * rà 
ji(v  yào  aÙTÜv  àvopxCcvat  Terayfitïov,  ûpiaficvsv,  yvucrrôv,  âppcv,  ntp< T— 
Tov,  étÇiiv,  ifù;  ' Ta  ai  tvâvTiOï  tchjtm  âraxrsv,  àopiîTov,  iyjaarov, 
SrjX u,  ap-riov,  àpempov,  cxôro;. 

(l)  Arist.  Etli.  Nie.,  1,4-1 

(a)  Eudor.,  1.1. 

(3)  Phys.,  III,  a.  Tr,ç  Si  c-rt’paç  ovaToiynaç  oi  àfydi  Sià  ri  trrtpi 
ti mu  cTvai  «âpiorot.  Eudème,  et  d'après  les  interprètes  d'Aristote, 
avait  déjà  rapporté  cela  aux  pythagoriciens.  Simpl.  ad.  h. 
fol.  9$. 

(4)  Eudor.,  1.  1. 

(5)  Arist.  met.,  1 , 5,  7 ; XIV,  4 j Phys.,  III , 5. 
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d’idées  si  différentes  sans  commettre  quelque  confusion  ; 
ipais,  en  considérant  la  série  des  contraires,  nous  devons 
nous  rappeler  que,  dans  cette  table,  le  caractère  symboli- 
que général  de  l’expression  pythagoricienne  ne  s’est  pas 
démenti. 

Ce  que  les  pythagoriciens  appelaient  l’un , et  qui  était 
pour  eux  le  principe  de  tout  nombre  et  de  toutes  choses, 
le  pair-impair,  et  qu’ils  plaçaient  parmi  les  principes 
dérivés  ou  élémens  des  choses , semble  donc  encore  avoir 
un  sens  plus  profond.  Car  ils  voulaient  bien  faire  en- 
tendre par  là  que  le  principe  de  toutes  choses  pénètre 
même  dans  l’opposition  des  phénomènes,  et  ne  peut  abso- 
lument point  se  séparer  de  ce  qui  sert  à former  le  monde 
quant  à sa  diversité,  de  telle  sorte  néanmoins  que  ce 
principe  reste  la  source  de  la  perfection  et  de  la  véritable 
essence  des  choses.  C’est  ce  qui  résulte  déjà  de  ce  qu’A- 
ristote  dit,  sans  distinction,  que  le  nombre  ou  l’un  est 
le  principe  et  même  l'essence  des  choses;  ce  qui  est  con- 
firmé encore  par  ce  que  Philolaüs  dit  du  nombre  comme 
essence  des  choses  : al. 'essence  des  choses,  qui  est  éter- 
nelle, et  la  nature  en  soi,  ne  peuvent  être  connues  que 
de  la  Divinité  et  non  des  hommes  ; et  si  nous  n’en  con- 
naissons que  l’ombre,  encore  cette  connaissance  impar- 
faite ne  serait-elle  pas  possible  s’il  n’y  avait  pas  d'essence 
dans  les  choses,  tant  limitantes  que  non  limitées,  qui 
constituent  le  monde  (1).»  Philolaüs  dit  aussi  quelque 
chose  de  semblable  du  nombre  dix  et  de  la  nature  du 
monde , affirmant  que  rien  ne  pourrait  être  connu  sans 
lui;  mais  qu’il  met  tout  en  rapport  avec  l’âme,  lui  rend 


(l)  Stob.  ecl.,  I,  p.  458;  Boeckh,  n°  4-  A fdv  lari>  twv  irpay- 
fidtr €4»  àtiioç  loua  xai  orVrà  fil»  à yve i{  Tt  xat  oZx  âvôpGOTtvav  t*~ 

yvùffiv  irXtov  ya,  i Sri  oty  otov  t’  îç  oùQrvl  tùv  iovtuy  xal  yty- 
vwaxofttvuv  ùy  àfjiüv  yvwaôrifjicv,  poî  virap^oûffaç  aürôç  ivr'o{  t«v  irpay- 
fMTwv,  tç  ùv  Çi/viara  o xôaptoç , Twv  tc  ■Kipanivnn  xat  tùv  dbrttpuv. 
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connaissable  tout  ce  qui  peut  l'étre,  et  établit  ainsi  une 
sorte  de  parenté  entre  les  deux  termes  générateurs  de  la 
connaissance  ; à tel  point  qu’on  peut  aisément  reconnaître 
la  nature  et  la  vertu  du  nombre,  non  seulement  dans 
les  choses  qui  émanent  des  génies  et  des  dieux,  mais 
encore  dans  tous  les  ouvrages  des  hommes,  dans  tous 
leurs  discours , dans  toutes  les  œuvres  de  l’art  et  dans  la 
musique (1).  Ce  qui  démontre  que  le  divin,  ou  le  pre- 
mier principe  de  toutes  choses,  était  pour  les  pythagori- 
ciens quelque  chose  de  répandu  dans  tout  l’univers,  mais 
qu'en  même  temps  ils  jugeaient  inconnaissable  en  soi, 
parce  qu’il  ne  fait  que  se  révéler  dans  les  phénomènes 
cosmiques;  mettant  en  harmonie  toutes  choses,  en  les 
appropriant  les  unes  aux  autres  et  les  rendant  ainsi  con- 
naissables. Le  nombre  semble  aussi  être  comme  la  source 
de  toute  existence  et  même  de  toute  vérité  dans  les 
choses:  car,  comme  le  dit  PhilolaQs,  l’erreur  ne  participe 
en  rien  du  nombre  ; elle  lui  est  hostile  et  odieuse , tandis 
que  la  vérité  en  est  l’alliée  naturelle (2). 

Cicéron  expose  d’une  manière  un  peu  moderne  l’en- 
semble de  ces  pensées,  envisagées  du  point  de  vue  qui 


(i)  Stob.  ec/.,  I , p.  io;  Bœchh , n®  18.  Je  cite  seulement 
ce  qui  me  semble  le  plus  important,  fôoiç  Si  xal  où  povov  iy 
to~î  Axiuovioiç  xat  âtiat;  npâyfiatat  xàv  tû  ipiB/xÿ  wûîrv  xoi  ràv  (Suxapiv 
ïojfvouïBv,  àXXà  xai  iv  roi;  mQptontxaT;  tpyat;  xae  \byat;  notai  irjtvxS  xo't 
xarà  rà;  Ax/iiovpyla;  rà;  ttjfvtxàç  notant;  xai  xavà  xàv  poveixâv. 

(a)  L.t  l.  YtvÆoç  St  evSotftù;  i;  àptdubv  tirinvt”'  nohpuox  yàp  xal 
lyQpàv  ajru  rôt  tpvat  ' a J à).aOna  o'txiTov  xat  auppurov  râ  rS» 
àpiOpû  yniâ.  Brandis , II , i , a très  bien  vu  que  ces  passages  et 
d’autres  semblables  révèlent  l’incliuation  qui  guidait  les  pytha- 
goriciens dans  leur  philosophie,  et  comment  cette  inclination 
pouvait  les  conduire  à chercher  dans  les  mathématiques  les  prin- 
cipes de  toutes  les  sciences.  Seulement,  ces  mathématiques  n’é- 
taient pas  pures,  comme  nous  les  entendons;  mais  elles  étaient 
mêlées  de  pensées  philosophiques,  comme  Brandis  le  remarque 
lui-même;  et  la  séparation  des  pensées  philosophiques  qui  se 
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nous  occupe  ici,  en  disant  que  Dieu  est  pour  les  pytha- 
goriciens l’esprit  qui  est  répandu  partout  dans  la  nature 
des  choses,  et  dont  nos  âmes  tirent  leur  origine(l). 

Mais  si  cependant  les  pythagoriciens  admettaient  aussi 
un  principe  de  l’imparfait  dans  le  non-limité  que  Philo* 
laüs  appelle  aussi  la  nature  irrationnelle  et  sans  jugement, 
et  dans  laquelle  il  fait  résider  le  mensonge  et  l’envie  (2); 
et  si  nous  nous  rappelons  qu’ils  ramenaient  le  principe 
opposé  à un  premier  être,  représenté  symboliquement 
par  l’un  considéré  comme  principe  de  tous  les  nombres, 
et  qui  est  le  pair-impair;  nous  devrons  regarder  alors 
le  premier  principe  de  toutes  choses,  selon  la  manière  de 
voir  de  ces  philosophes , non  seidement  comme  la  source 
du  parfait , mais  encore  comine  celle  de  l'imparfait.  Mais 
comme  ils  admettaient  aussi  que  les  principes  dérivés  ou 
secondaires  des  choses  sont  déjà  contenus  dans  le  premier 
principe,  ils  devaient  admettre  en  même  temps  que  l'un, 
dans  le  premier  principe , est  non  seulement  le  parfait , 
mais  encore  l’imparfait.  Ce  point  de  vue , qui  nous  per- 
met de  jeter  un  regard  profond  dans  leur  doctrine,  auto- 
rise Aristote  à dire  d’eux  qu’ils  admettaient  que  le  plus 
beau  et  le  meilleur  n’est  pas  le  principe (3),  lorsqu’il  com- 


sont  mêlées  aux  premiers  traités  de  mathématiques  de  la  doc- 
trine des  pythagoriciens , est  par  conséquent  un  problème  à ré- 
soudre dans  l’histoire  de  la  philosophie. 

( i ) De  Nat.  Deor.  ,1,  1 1 . Pylhagoras,  qui  censuit  ( deum ) ani- 
mum  esse  per  naturam  rerum  omnem  intentum  et  cornmcantcm , 
ex  quo  nostri  animi  carperentur.  SeXt.  Emp.  adv.  Math.,  IX, 
i»7;  Plut,  de  pl.  ph.,  I,  y j Philol.  ap.  Stob.  ecl.,  I,  4ao.  Eî{ 
(xôffjioî)  ûir'o  hAç  TÜ  £uyyrvt’ti>  xai  xpartarw  xai  àvuiripdairw  xo{3«pw- 

fUVOÇ. 

(a)  Ap.  Stob.,  I,  p.  10.  TSj  yàf,  àittlptt  xai  Avoijtm  xai  à).i iytt 
<fbatot  tÔ  \JicwOoç  xai  è ydôv oç  ivfï. 

(3)  Met. , XII,  y.  Oaot  St  irapaXap^avouiiv , «awtp  oi  Ou0.  xai 
Sir(Û7iirir9;,  to  xÔD.iotov  xai  âpiarsv  ftri  cv  àp^ri  tTvai.  Cf.  Ib.,  XIV, 
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pare  bette  doctrine  avec  l’hypothèse  que  tout  est  sorti 
d’üU  élément  primitif.  Théophraste  ne  s’exprime  pas  très 
différemment  non  plus  sur  ce  point  de  la  doctrine  des 
pythagoriciens.  Puisque,  dit-il,  le  principe  delà  diversité 
Contient,  pour  les  pythagoriciens,  le  non  limite,  le  désor- 
donné , et  tout  ce  qui  n’a  aucune  forme,  et  que  la  nature 
du  tout  en  participe  plus  ou  moins,  ceux  qui  faisaient  de 
Dieu  la  cause  première , ne  pouvaient  pas  admettre  en 
même  temps  qu’il  conduit  tout  à la  perfection  absolue, 
thàis  seulement  à toute  la  perfection  possible  relativement; 
jjJèut-étbe  même  qu’il  he  le  veut  pas , par  la  raison  que 


i[,  5.  itcinhold , Essai  cü explication  de  la  métaphysique  py- 
thagoricienne , p.  6i , s.,  et  A.  Wendt,  Annales  critiques  de 
Berlin,  1828,  p.  Zyi , pensent  différemment.  Nous  nous  occu- 
perons plus  tard  de  quelques  uns  de  leurs  principes;  nous  nous 
contenterons  maintenant  de  ne  parler  que  du  passage  en  ques- 
tion, qui  est  parfaitement  clair.  Que  Reinhold  embarrassé  ail 
recours  à une  interprétation  tout-à-fait  mal  fondée , c’est  ce  qui 
m’a  moins  étonné  que  de  voir  Wendt  tomber  d’accord  avec  lui. 
Ils  prêtent  aux  pythagoriciens  une  opposition  entre  le  Æuvapti  ë» 
et  l’ivtpycfijt  Sv,  dont  jusqu’ici  ou  avait  toujours  cru  trouver 
l’emploi  philosophique  pour  la  première  fois  dans  Aristote.  Je 
suis  peu  jaloux  de  cette  découverte.  Mais  ils  auraient  pu  aller 
plus  loin  encore  s’ils  avaient  connu  les  passages  parallèles,  Met., 
xiv,  que  j’ai  remarqués;  car  ils  y auraient  trouvé  que  les  an- 
ciens mythologues  avaient  recours  à cette  opposition,  et  re- 
connaissaient que  la  souveraineté  de  la  Nuit  et  d’Urauus,ou  du 
Chaos,  ou  de  l’Océan,  est  anterieure  à celle  de  Jupitef,  quant  à 
la  possibilité  seulement,  mais  non  quant  à la  réalité.  Reinhold 
hous  fait  remarquer  très  à propos  aussi  que  « lorsque  Aristote 
lait  de  la  polémique  dans  sa  métaphysique  contre  les  idées 
dogmatiques  des  anciens  philosophes,  il  fait  attention  seulement 
fi  la  détermination  ontologique  de  ces  idées,  et  non  & leurs  re- 
présentations théologiques.  » P.  5g.  C’est  dommage  seulement 
qu’jl  n’ait  pas  lu  une  ligne  plus  haut  le  passage  cité,  il  aurait 
remarqué  que  là  même  il  est  question  de  Dieu. 
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tout  être  qui  résulte  des  contraires  et  qui  ne  subsiste  que 
par  les  contraires  est  destiné  à périr  (1).  Ce  passage  fait 
voir  d’une  manière  claire  comment  la  considération , que 
tout  provient  du  parfait  et  de  l’imparfait , devait  réagir 
sur  l’idée  du  premier  principe,  puisque  ce  principe  parait 
limité  dans  son  exertion,  quelque  hypothèse  qu’on  fasse, 
c’est-â-dire  que  l’on  suppose  que  l’imparfait  est  sans  lui  ou 
qu’il  en  est  créé.  Le  bien  n’est  donc  pas  primitivement  ; 
mais,  comme  l'animal  ou  la  plante,  il  doit  naître  du 
germe.  Mais  comment  cette  évolution  pourrait-elle  s’opé- 
rer autrement  que  par  l’intervention  de  l’unité  même 
dans  la  formation  du  monde,  et  parce  que  l’essence  du 
nombre  est  le  principe  des  nombres? 

Mais  toutes  ces  explications  sur  le  premier  principe  ne 
font  pas  voir  clairement  pourquoi  les  pythagoriciens  ap- 
pelaient le  premier  principe  nombre,  un-premier,  ou  pair- 
itflpair;  car  il  aurait  tout  aussi  bien  pu  s’appeler  le  mâle- 
femelle,  comme  ils  l’ont  dit  du  reste  (2),  ou  le  bien-mal, 
ou  l’être  absolu,  ou  de  toute  autre  manière.  Car  on  pou- 
vait exprimer  par  différentes  formules  l'unité  du  principe 
d’où  procède  la  diversité  des  choses  ; seulement  le  choix 
ne  pouvait  dépendre  que  de  la  manière  dont  on  concevait 
l’essence  des  choses  sorties  de  ce  principe  (3).  Si  les  re- 


(0  Le  passage  très  corrompu  porte , Met. , g : nXarwv  8k  xa\ 
oi  riuOaty.  fiaxpàv  ri )v  àirôarajcv  iirtutfuTedat  yt  StXciv  awavra  ' xairoi 
xaôdijrip  àvriOtïiv  rrva  «oioùai  tÂ{  otopiVrou  iuâioç  xai  reù  tvof  * cv  «i 
xai  to  âtrtipov  xai  to  âraxTov  xai  irâaa,  ciiriiv , Aftoptpia  xav’  aùrri»  ‘ 
SXù»{  il  où^  ocov  n avtu  Taûn){  tt,v  t où  OÀQ’J  tfùoiv,  àXX’  oi ov  ’tao/ioipt'v, 
fl  xai  ùircpq^ttv  tÎî  cripaç  À xai  rà?  àp%à;  ivavTiaç.  Aiô  xai  oùil  rôv 
Stov,  Saoi,  xâ>  âc£>  -rf/y  aiTiav  avéïrrovai , SûvaoQai  iravr’  lîç  to  âpiarsv 
dytiv,  àXX’  iïnip,  i ôoov  ««itérai  ' Ta%a  8’  oùr’  âv  irpocXoïr’,  cfirip, 
àvarjsiîoôai  avpfinatrat  -riiv  5Xr,v  oùoiav , tvavTiwv  yt  xai  IvavrioiÇ 
ouoav. 

(a)  Theol.  arithrn.,  I , p.  7. 

v3)  Dans  ce  qui  a été  cité  jusqu’ici,  il  n’y  a au  fond  pas  â'àtt- 
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cherches  que  nous  avons  faites  jusqu'ici  sur  l’étrc-principe 
des  pythagoriciens  n’ont  point  eu  pour  objet  de  résoudre 
la  difficulté  que  nous  soulevons , c'est  afin  que  l’idée  que 
nous  nous  en  ferons  plus  tard  se  présente  à notre  esprit 
sous  son  jour  naturel , et  sans  être  soumise  à l’influence 
d’aucun  jugement  anticipé.  La  doctrine  des  pythagoriciens 
sur  les  choses  particulières  s'énonce  de  la  manière  la  plus 
générale  par  la  formule  : Que  les  nombres  sont  le  prin- 
cipe ou  l’essence  des  choses  (1).  Maintenant  qu’entendaient- 
ils  par  là?  c’est  ce  qui  doit  être  l’objet  de  notre  présente 
recherche. 

Pour  répondre  à cette  question , nous  devons  examiner 
de  plus  près  les  principes  dérivés  ou  secondaires  des  cho- 
ses. Au  nombre  de  ces  principes  , se  distinguent  la  limite 
et  le  non-limité,  le  nombre  impair  et  le  nombre  pair, 
l'un  et  le  multiple,  par  la  raison  qu’ils  occupent  la  pre- 
mière place  dans  la  table  des  conceptions  opposées.  l)e 
plus  , les  deux  derniers  se  rattachent  immédiatement  à la 
conception  du  nombre;  mais  la  première  opposition  ne 
semble  pas  se  rattacher  aussi  naturellement  à la  doctrine 
des  nombres;  et  cependant  Philolaüs,  conformément  à la 
table  catégorique  des  pythagoriciens,  commence  l’expo- 
sition de  sa  doctrine  en  cherchant  à faire  voir  que  tout 
doit  se  composer  du  limitant , c'est-à-dire  de  la  limite  et 


tre  pcnsce  que  celle  qui  sert  aussi  de  base  à la  doctrine  de  plu- 
sieurs philosophes  ioniens,  savoir,  que  le  moude  est  sorti  d’un 
principe  non  développé,  d'uu  geruic  en  quelque  sorte,  pour 
passer  à une  vie  développée  et  prendre  une  forme. 

(l)  Ariit.  de  calo  , 111,  I.  Lvcst  yàp  ri;v  yuvtv  àpidfuëj  avjia— 
T3L7I,  b >OKtp  XOLI  TÔ>V  IIuO.  TÎVÏÇ.  Alt't .,  1,  fi,  XOÙ  TO  TO*J£  ÔûtGütOÙç  ai— 
ti’ov;  ctvai  TOÎÎ  SÀXoïç  rvt  oùaia;  tiaouTu;  ixthoî;  ( sc.  Hudayspcioi; 
fXrytv  o II/aTMv)  — — oi  5 àp lOuo-j;  rivai  waffiv  aura  rà  irpàcy ftàva. 
La  distinction  entre  les  nombres  et  le  nombre  est  ici  bicu  re- 
marquable. 
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de  l'illimité  ou  non  limité  (1).  Sa  preuve  ne  nous  est  point 
parvenue  en  entier;  maison  peut  la  rétablir  jusqu’à  un  cer- 
tain point,  d'après  les  idées  mêmes  des  pythagoriciens.  Us 
observaient  que  tout  ce  qui  peut  être  connu  doit  être  quel- 
que chose  de  borné  (2),  qui  ait  commencement,  milieu 
et  fin  (-3).  Le  commencement  et  la  fin  sont  naturellement 
la  limite;  le  milieu,  au  contraire  , est  le  non-limité,  ca- 
ractère qu’ils  semblent  aussi  avoir  pris  de  ce  que  le  milieu, 
compris  dans  les  limites,  peut  être  divisé  à l’infini  (4).  Il 
convient  cependant  de  faire  voir  ici  avant  tout  que  les 
idées  du  limitant  et  du  limité  étaient  de  la  plus  grande 
importance  dans  leur  doctrine,  c’est-à-dire  dans  la  théo- 
rie des  nombres.  L’ordre  suivi  dans  la  table  des  caté- 
gories et  dans  l’ouvrage  de  PhilolaUs  en  fait  foi. 

Pour  bien  comprendre  le  sens  de  cette  doctrine,  nous 
devons  chercher  à déterminer  d’une  manière  plus  précise 
encore  les  idées  que  les  pythagoriciens  se  formaient  de  la 
limite  et  du  non-limité.  En  considérant  la  limite  des  cho- 
ses comme  leur  commencement  et  leur  fin,  on  la  pose 
naturellement  multiple  ; de  là  vient  aussi  que  PhilolaUs 
parle  de  choses  qui  bornent.  Mais  les  choses  qui  bornent 
sont,  dans  les  corps,  en  dernière  analyse,  les  points  de 


(i)  Slob.  ecl.,  I,  p.  454  ; Bœckh  , n°  I.  À*<xyxa  fà  èovra  «Tpux 

» W » (HS  S * / » Jf  W t 

irocvrat  y]  irtpouvovrot  otKUpa  ri  TrcpotivovTa  t t xcu  aircipa.  — — — K*rcu 
toiVuv  tfalvtrau  oSr’tx  ir(pouv9»T«v  wovtmv  lavra  » mr'  «Ç  àiettpon  irâv— 
tot  , auki't  t’  âpa,  Sri  cx  mpaivovrwv  ri  xai  àntlpm  S r«  xdafioç  xai  và 
tv  a'jrw  awapftô^Ui}. 

(a)  Phiiol.  ap.  Jambl.  ad  ISic.  arilhm.,  p.  7.  Apyiv  yàp  aù&  tà 
yvùWoiS/iE-vov  tffîiTrae  irâvruv  àirdpwv  idvruv. 

(3)  Arist.  de  coelo , I,  1.  Ka0âi«p  yâp  <fa<n  xai  ei  IIu8.,  TO  TTCCV 
xai  ra  iravra  T8iç  Tpiaiv  woiarai , TiXwrii  yàp  xai  puaev  xai  âf jf»  tèv 
àfiQphv  fyci  Tov  tou  iravTÔç. 

(4)  Joann.  Philop.  in  Arist.  phys.,  III,  4 • Ti>  ii  apnov  tâç 
lit’  âirctpov  Top.r,-  aixiiv  tartv.  Il  faut  se  rappeler  que  âprta*  et  âiru- 
pov  sont  employés  dans  le  même  sens. 
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l'espace,  que  les  pythagoriciens  appelaient  unités  (l). 
Aristote  dit,  à la  vérité,  sans  nommer  expressément  les 
pythagoriciens,  mais  en  les  indiquant  suffisamment  par 
la  place  qu’il  leur  donne  avant  Platon  et  les  platoni- 
ciens : « Mais  quelques  uns  semblent  croire  que  les  limites 
des  corps , comme  la  surface  , la  ligne , le  point  et  l’unité, 
soient  des  substances  et  même  plus  que  le  corps  et  le  so- 
lide (2).  » C’est  ce  que  d’autres  expliquent  d’une  manière 
un  peu  plus  circonstanciée.  Les  pythagoriciens,  disent- 
ils,  regardaient  les  nombres  comme  principes  des  choses, 
parce  que  le  premier  et  le  non -composé  leur  semblent 
être  principe;  mais  le  premier  des  corps  était  les  surfaces, 
le  premier  des  surfaces  les  lignes  , et  le  premier  des  lignés 
les  points,  qu’ils  appelaient  unités  , lesquels  étaient  àb- 
solumènt  simples  et  ne  supposaient  rien  au-delà  d'eux; 
or,  comme  les  unités  étaient  des  nombres,  les  nombrès 
devaient  donc  être  les  principes  des  choses  (3).  Nous 
voyons  que  cette  théorie  des  nombres  prétend  expliquer 


t 1 ) Arist.  de  cœlo , III , i . 

* \ ‘ ' - ■ r ,J  t . IJ:  \ 

(î)  Met.,  VII,  a.  AoxcT  Si  tisi  rà  toü  owfxaToj  irtpara,  oTov  cwi- 


ipâvtta  xal  ypa/i/xb  xai  criypi  xa'i  pvâç,  tivai  owtai  xai  ptSXXcv  À -ri 
oùfia  n»  tû  <7Ttpiôv.  Cf.  Ib.,  III , 5 ; XIV,  3 ; I)e  cœlo  , 1.  1. 
r (3)  Alex,  Aphrod.  in  Ar.  de  priai,  phi/.,  I,  fol.  io  b.  ; Ap. 
Brandis,  de  perdit is  Arist.  libris,  p.  3o.  Afjfàç  pv  tùv  ôvtu»  ' 
tou;  àpiGpvc  nXorwv  rt  xai  oi  IluQ.  iurrnOcuTO , Stc  iàôxtt  oÙtoTî  ri 
irpùrov  àpjfri  «Tvai  xai  to  âîvxÔiTOv,  tu»  <ft  owfxotTMw  irpwra  Ta  itrcVtôa 
iTvat.  Tà  yàp  âirÀoiiarcfxx  tc  xai  pi  ovvacfoupva  npùra  rÿ  foaa,  int- 
■niSun  il  ypafifta'i  xarà  tov  oÙtov  Xôyov,  ypayuùn  Si  OTtypal,  â;  si  fiaBrj- 
fii. rixol  onifjLiia , aùroi  5i  povotitç  tXtyo»,  àaùvÛcTa  irayTajraaiv  ôvr«  xai 
oùOtv  TT pc  aÙTÛy  fyovra  * oi  St  uovâoEÇ  àpiOfxoi , oi  àoiOtïol  aux  7TptT0(, 
TÙV  ÔVTUV.  Cf.  Sext.,  Emp.  hyp.  Pyrrh.,  lit,  i5a;  aàv.  Math.\ 
X , ^49 , où  se  trouveut  beaucoup  de  choses  étrangères  à la  ma- 
tière; Theon.  Smjrrn.  math.  Plat.,  I,  7 ; II,  3i  ; Arist.  Quint,  de 
mus.,  III,  p.  taa.  C’est  ce  que  dit  aussi  Arist.  met.,  t,  5.  kiriî 

oc  toutwv  (fC.  twv  fiadrjfxxTw  ) oi  aptOfiot  <pôoi(  npovoi. 
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les  corps  par  des  principes  non  corporels , car  les  points 
de  l’espace  ne  sont  pas  corporels  (1);  et  tout  ce  qui  est  dit 
à ce  sujet  nous  confirme  dans  l’idée  que  nous  nous  sommes 
faite  du  mot  limite  ; c'est-à-dire  que  les  pythagoriciens 
s’expliquaient  l’existence  corporelle  par  des  points  qui 
formaient  la  dernière  limitation  des  corps.  Ce.qui  limite 
n’est  en  général  pour  eux , par  rapport  aux  choses  corpo- 
relles, qu’une  multitude  de  points  qui  sont  disposés  entre 
eux  d’une  certaine  manière  dans  l’espace,  et  toutes  les 
choses  consistent  dans  les  nombres  contenus  dans  ces 
points;  ce  qui  veut  dire  que  toutes  les  choses  sont  com- 
posées de  points  ou  d'unités  d’espaces  qui  forment  en- 
semble un  nombre  (2). 

Après  avoir  ainsi  déterminé  l’idée  de  ce  qui  limite  , il 


( i ) Aristote  dit  donc,  eu  parlant  de  cette  doctrine  des  limites  des 
corps,  Met.,  TT I , 5 : Aioirtp  oi  ptv  iroXToc  xal  oi  irpÔTîpov  rr,v  ovoicni 
xai  to  ov  uovto  ri  aùjxa  civat  , xà  ot  aXXa  toutou  itaSij , «Sort  xoù  t«ç 
ap^àç  Ta;  TÛv  auparu-j  tÛï  Sïtoï  iT.ai  àp^à;  ‘ oi  il  ûffrtpov  xoù  «jotptû- 
Tïpoi  toutwv  lîvai  iôÇavTt; , àpiGuoûç. 

(a)  Reinliold,  Essai  d'explication  de  la  métaphysique  py- 
thagoricienne, ïe’nà,  1827,  p.  29  s.  , et  d’autres  avec  lui,  se 
sont  d’abord  récriés  contre  mon  opinion  sur  la  non-étendue  des 
Unités  pythagoriciennes.  Reinliold  se  fonde  sur  un  passage  que 
j’ai  moi-même  cité  dans  mon  Histoire  de  la  philosophie  pytha- 
goricienne, p.  144,  et  que  j’ai  seulement  traite  trop  brièvé- 
ment , savoir  : Arist.  met.  XIII , 6.  Il  y est  dit  que  les  pythago- 
riciens admettaient  que  les  nombres  ne  sont  pas  des  unités, 
mais  qu’ils  ont  de  la  quantité  ; d’où  Reinhold  conclut  qu’ils 
étaient  étendus  dans  la  pensée  des  pythagoriciens , comme  s’il 
he  pouvait  pas  y avoir  d’autre  quantité  que  celle  en  étendue! 
Aristote  dit  lui-même,  Met..  XIV,  3,  qu’il  peut  y avoir  une 
quantité  sans  nombre;  il  peut  doue  aussi  y avoir  une  quantité 
sans  étendue,  d’après  sa  manière  de  voir,  et  qui  est  juste.  Si 
Aristote  dit  que  les  nombres  des  pythagoriciens  avaient  quantité 
et  n’étaient  pas  des  unités , cela  semble  tenir  à ce  qu’il  voyait 
comment  les  pythagoriciens  scindaient  l’unité  première,  et  peut- 
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est  assez  difficile  d'cire  embarrassé  pour  saisir  l’idée  du 
non-limité  qui  lui  est  opposé.  Si  le  limitant  indique  les 
extrémités,  les  limites  les  plus  excentriques,  le  non-limité 
doit  donc  indiquer  l’espace  intermédiaire,  l’intervalle 
entre  les  limites  (1).  L’idée  de  l’intervalle  a toujours  eu  la 
plus  grande  importance  dans  la  doctrine  des  pythagori- 
ciens , non  seulement  pour  la  théorie  de  la  musique  (2), 
mais  aussi  pour  la  construction  géométrique  des  rapports 
de  l’espace  (3).  Ils  admettaient,  suivant  cette  théorie,  des 
intervalles  ( iuxern/iara , i nt  en<  al  la  ) de  rapports  différens  , 
et  en  déduisaient  l'accord  des  différentes  espèces  de 
sons  (4),  doctrine  qui  est  aussi  ancienne  que  la  théorie  de 
la  musique.  Les  pythagoriciens  avaient  donc  besoin  de 


être  même  les  unités  dérivées , en  plusieurs  unités.  C'est  ainsi 
qu’ils  posaient  V&mtpov  comme  unité  et  le  partageaient  néan- 
moins. Arisl.  phys. , III,  5.  Du  reste  Aristote  paraît  lui-méme 
avoir  quelquefois  douté  si  la  dociriue  des  pythagoriciens  ne  se 
résolvait  pas  dans  l’atomisme.  C’est  ainsi  qu'il  dit , de  anima , 
1 , 4-  Ao£c<t  J’  av  oùoèv  Statpiptn  pnâôaç  Xryuv  r,  aùfxara  fuxpa.  Mais 
par  le  fait  qu’il  ne  considère  pas  les  unités  des  pythagoriciens 
comme  des  quantités  continues , il  est  clair  qu’il  distingue  ce- 
pendant les  deux  opinions.  L’incorporalité  des  premiers  prin- 
cipes est  évidente  dans  le  passage  suivant  : Arist.  met.,  I,  y. 
En  3c  fin  Sûr,  ti;  œÛto'î  tx  roürwv  (sc.  r»ü  ircpareç  xai  roû  àirctpsu) 
dvai  to  /uytraç. 

(i)  Arist,  de  cœio,  II,  i3,  oppose,  d’après  la  doctrine  des 
pythagoriciens,  le  pcraÇû  au  nipa(,  comme  aussi,  I,  i , le  pcVov 
à Vàf'/r,  et  au  tcXcutv).  Nous  apprenons  aussi  par  le  premier  pas- 
sage que  les  pythagoriciens  ne  prenaient  pas  toujours  les  iripara 
pour  les  limites  extérieures,  car  les  limites  du  globe  sont  pour 
eux  le  point  central  et  la  périphérie. 

(a)  Cf.  Plat,  de  rep. , VII,  p.  53 1. 

(3)  Nicorn.  arithm.,  II,  p.  7a.  D’après  Philolaüs  dans  Bceckh, 
n"  9.  Arist.  Quint,  de  mus.,  III  , p.  lat. 

(4)  Je  dois  renvoyer  là-dessus  à Bœckh , Philoi. , n°  5 , et 
suivait  s. 
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cette  idée  d’intervalle  pour  concevoir  l’espace  rempli  par 
les  nombres  unités.  Car  leurs  unités  sont  en  elles-mêmes 
de  véritables  points  géométriques,  par  conséquent  incor- 
porels; et  si  l’on  en  rapprochait  deux  ou  un  plus  grand 
nombre,  il  n’en  résulterait  pas  un  corps,  pas  même  une 
ligne,  parce  que  le  non-étendu  ne  peut  pas  engendrer  l’é- 
tendue. On  voit  donc  comment  le  second  principe  des 
pythagoriciens  doit  nécessairement  intervenir  pour  le 
milieu,  afin  de  produire  l'étendue  suivant  trois  dimen- 
sions, ou  les  corps.  Car,  si  les  unités,  les  points,  forment 
le  commencement  et  la  fin,  ou  les  limites,  le  non-limité 
forme  le  milieu  ; ce  n’est  donc  que  par  l’intervention  du 
non-limité,  dans  le  milieu  , qu’apparait  l’étendue;  et  l'é- 
tendue géométrique , suivant  les  trois  dimensions , se 
forme  par  un  triple  intervalle  entre  quatre  points,  comme 
Philolalls  semble  l’avoir  pensé  (I);  de  telle  sorte  que,  sui- 
vant le  même  philosophe  , le  cube  consiste  en  trois  inter- 
valles égaux  (2).  Eu  réfléchissant  à tout  cela , on  trouvera 
dans  la  manière  dont  les  mathématiciens  suivans  expli- 
quaient, d’après  les  principes  de  Pythagore,  l’étendue 
solide  par  des  points  ou  des  unités , et  par  des  intervalles, 
que  l’ancienne  manière  de  voir  des  pythagoriciens  a été 
renouvelée  exactement.  En  conséquence  de  cette  opinion, 
le  principe  de  l’étendue  corporelle,  suivant  les  trois  di- 
mensions, était  la  surface,  car  le  corps  se  compose  de 
surfaces  disposées  eu  difïérens  intervalles , mais  la  surface 
elle-même  n’est  pas  le  corps,  puisqu’elle  n’a  que  deux 
dimensions;  de  plus,  le  principe  de  la  surface,  étendue 
suivant  deux  dimensions,  est  la  ligne,  car  la  surface  est 
un  composé  de  lignes  à différens  intervalles;  mais  la  ligne 


(i)  Theol.  arithm.,  p.  56;  Bœckh,  n°.  a i . fiiyScç 

Tpijftï  iiowràv  iv  rt rpâit. 

(a)  Comp.  les  passages  de  Nicomaque  et  de  Cassiodore  dam 
Bœckh , n°  9. 
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elle-même  n'est  pas  la  surface,  car  elle  n’a  qu’une  dimen* 
sion;  enfin  le  principe  de  la  ligne  est  le  point,  car  la  ligne 
se  compose  de  points,  qui,  disposés  suivant  un  intervalle 
déterminé,  forment  la  ligne,  mais  sans  qu’ils  soient  lignes 
eux-mêmes , cai1  le  point  n’a  ni  intervalle  ni  dimension , 
c’est  une  véritable  unité  (1).  Aristote  pouvait  donc  dire 
avec  raison , conformément  à la  doctrine  des  pythagori- 
ciens, que  la  grandeur  en  étendue  ne  se  forme  que  par  la 
limite  ou  les  unités,  et  par  le  non- limité  ou  les  inter- 
valles (2).  Cette  doctrine  renferme  une  véritable  construc- 
tion mathématique  de  la  quantité  étendue  , construction 
dans  laquelle  rien  n’est  supposé,  si  ce  n’est  qu’il  y a des 
unités  séparées  entre  elles,  qui  peuvent  être  rapportées 
les  unes  aux  autres,  et  qu’il  n’y  a que  trois  rapports  pos- 
sibles suivant  les  trois  dimensions  des  corps.  Cependant 
les  pythagoriciens  ont  aussi  fondé  la  nécessité  de  rappor- 
ter les  unités  les  unes  aux  autres,  sur  ce  que  toutes  les 
unités  sont  embrassées  par  l’unité  première  pour  former 
un  monde. 


(i)  Bceth.  arilhnt.,  II,  4;  IV/c.  inst.  arithm.,  II,  6.  Èrrai  plv 

ouv  ri  poviç  ffrptiou  Xâyoi  ’encymua  xat  toitov  , àpjfi]  plx  itaaTrpuxTuv 
xat  àptSpûj  , g'jtcûj  il  ypafiptr) , »ùil  Stâarr.ua  ‘ âfitXtt  oürt  tnjpitbv  tnj- 
pcîw  auvrtOlv  irXcov  ti  iront-'  àJttxtrraTov  yàp  àitao-rtxTM  cwrtOtv  Stixa— 
Trust  0\J-/  »£«,  WdTCtp  tt  Tt{  TO  Ovilv  OVlitvl  CUVTfôrv  (TXCJrTOITO  ‘ oùilv  yàp 

irott?. AStâartxro;  &pa t 4 povàç  xat  àpjyottiiiç,  irpwrov  Si  itatonifta 

cûpttntiTot  xat  tpatvtrat  tv  SuâSt,  tTra  tv  rptâit,  tTra  Iv  Ttrpârt  xat  cÇnç  fv 
toTç  âxo?.oû06t{  (cf.  Philol.  m theolog.  arilli. , p.  56)  'Siâ<rm/ut  yâp 
tort  ùuotv  ôpuv  vb  pcra$ù  âtopovpivov  ' irpwfov  il  itàarrjpa  ypapfib  Xt- 
ytrai  ’ ypapfib  yâp  bu  -ri  ctp’  îv  itaorarov  * Svo  il  iiaa-riipaTa  tirttpâ- 
vtta  ‘ lirtwâvtia  yâp  tort  t'o  Sryr,  itacraTOv  ’ Tpta  Jl  itaorripara  tmptbv  * 
artpilv  yâp  lart  rb  xptyri  itotOTarov. 

(a)  Met. , I , ÿ.  Ex  tovtwv  [se.  ircparoç  xal  àirttpou)  tTvat  -ri  fu- 
ytOoç.  Nous  ne  rapportons  ceci  qu’à  la  grandeur  en  étendue,  eu 
égard  à ce  qui  est  dit  Met. , XIII , 6,  quoiqu'on  put  aussi  l’en- 
tendre dans  un  sens  plus  général. 
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Après  s’être  bien  assuré  que  les  pythagoriciens  enten- 
daient par  non-limité  ce  qui  est  compris  et  embrassé  par 
le  limitant  (l),  l’intervalle  entre  les  points  limitans, 
celte  question  peut  bien  se  présenter  encore  : qu’est-ce 
qui  constitue  cet  espace  intermédiaire?  On  a présumé  que 
les  pythagoriciens  concevaient  l’espace  intermédiaire  ou 
le  non-limité  comme  étant  du  souffle  ou  une  sorte  d’air(2); 
mais  si  l'on  observe  que  l'air  était  regardé  par  eux  comme 
un  corps  déterminé,  et  que,  comme  nous  le  verrons  plus 
tard , ce  corps  était  réduit  à une  figure  déterminée , cette 
opinion  n’aura  plus  aucune  vraisemblance.  Bien  plus, 
nous  devons  concevoir  aussi  par  opposition  aux  extrémités 
limitantes,  le  non-limité  comme  simple  intervalle.  E( 
comme  les  pythagoriciens  voulaient  exprimer  le  négatif 
dans  le  monde  par  le  second  membre  de  leur  opposition, 
i)s  paraissent  aussi  avoir  vu  dans  le  non-limité  quelque 
chose  de  négatif , un  intervalle  vide.  Un  grand  nombre  de 
témoignages  prouvent  clairement  (3)  que  les  pythagori- 
ciens admettaient  un  pareil  vide,  et  qu'ils  le  considéraient 
comme  un  des  principes  de  toutes  choses  : d’où  il  est  vrai- 
semblable que  tous  ceux  qui  ont  admis  un  vide  dans  le 
sens  strict,  le  concevaient  aussi  comme  quelque  chose  de 
primitif,  parce  que  rien  de  ce  qui  remplit  l’espace  ne  peut 
devenir  de  même  nature  que  le  vide.  Nous  n’avons  ce- 
pendant pas  besoin  de  ces  analogies  pour  prouver  que  les 
pythagoriciens  concevaient  le  vide  comme  un  principe 
des  choses;  car  Aristote  dit  expressément  que  le  vide, 
suivant  les  pythagoriciens,  distingue  essentiellement  les 


(i)  Arist.  phy  .,  III,  4. 

(a)  Brandis , II , 3.  Cette  hypothèse  se  rapporte  à l’expres- 
sion &mifov  irvtvfux  dans  Aristote,  Phys.,  IV,  G , et  mot), 
Slob.  ccl.,  I,  p.  38o.  Nous  en  parlerons  plus  bas. 

(3)  Arist.  phys.,  IV,  6;  Ap.  Stob.  ccl.,  I,  p.|38o;  Plut,  de 
pl.  ph.,  II,  9;  Stob.  ecl-,  I,  p.  388. 
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nombres  et  en  détermine  la  nature(l),  comme  il  déter- 
mine aussi  les  lieux  des  choses  (2).  D’où  il  suit  aussi  que 
la  distinction  des  nombres  ou  des  unités  entre  elles  a 
lieu  primitivement  par  le  vide;  ou,  ce  qui  est  la  même 
chose,  que  les  unités  ou  les  nombres  ont  lieu  primitive- 
ment par  le  vide.  Mais  si  le  vide  est  un  principe  des  nom- 
bres, et  les  nombres  le  principe  de  toutes  choses , il  est 
clair  que  les  pythagoriciens  considéraient  aussi  le  vide 
comme  un  principe  de  toutes  choses.  La  question  peut 
donc  revenir  seulement  à savoir,  quel  est,  des  deux  prin- 
cipes opposés  des  choses,  du  limitant  ou  du  non-limité, 
celui  qui  doit  être  le  vide?  Mais  Aristote  donne  aussi  là- 
dessus  des  éclaircissemcns  salislàisans  ; car  il  en  parle  en 
deux  endroits,  et  dit  : que  le  non-limité,  qui  est  aussi  le 
pair,  est  attiré,  compris,  et  limité  par  le  limitant  (3); 
mais,  dans  un  troisième  et  quatrième  endroit , il  dit  que 
le  vide  pénètre  dans  le  ciel,  et  que  le  ciel  est  un,  et 
que  le  vide  qui  détermine  le  lieu  de  toutes  choses,  passe 
du  non-limité  dans  le  ciel (4).  Or, dans  ccs  passages,  le 


(l)  Phys.,  IV,  G.  Kat  tout’  (re.  to  xr/ov  cTvot  j^eopt  opôv  riva  twv 
IjfiÇ'Ôç)  «Tvai  irfûrov  iv  toîç  otf  lâfio'ç  , xb  yètp  Xîvbv  TT,v  tpûtjty 

aùfwv. 

(a)  Ap.  S lob . cci. , I , p.  38o.  Ti  xtvôv,  0 ixaOTUv  làç 

xwfaç  à(t. 

(3)  Met.,  XIV,  3.  «J’avrfMÇ  yàp  XcyouatVj  ti;  tou  îv’oç  au<7Ta0«vTOÇ 
— c't  imirtiuv,  i't  ix  ^otâ;,  c't  ix  aivip/jarcç,  t'r’  i?  ûv  àito- 
poûoiy  icircTy  — «ùGù;  ra  îyyiera  Toü  iirtipou  on  ttXxcTo  xoti  tirifatvCTO 
ûjr'o  tou  ictfaTOî.  Les  mots  àiropoüctv  «iirûv  ne  se  rapportent  pas 
simplement  à il~  un,  mais  à toute  la  parenthèse  : ils  ne  veulent 
pas  dire,  si,  etc.  Phys.,  III,  4-  Kat  ci  pcv  t'o  aitttfov  tTvai  t'o  afTtov  ‘ 
toüto  yàp  tv  airoXauj3a-.Ofir;ov  xa't  ùirô  Toü  irtpiTToû  irtpatvôfirvov  iroptyte 
to'ç  eîit  tt,v  àmipioty.  Suivant  les  interprètes,  savoir,  la  divisibilité 
à l’infini. 

(4)  Phys.,  IV,  6.  ETvai  S'  fyaoav  xa't  et  DuG.  x»vév,  xa’t  cirttatnat 
aÙTÔ  tm  oÿpavM.  /tp.  Sloh.  eçl.,  I , p.  38o.  Tbv  oùpcryèv  cTvat  rva, 
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ciel  un  et  le  vide  jouent  le  môme  rôle  que  jouent  dans 
les  passages  précédens  l’un  limitant  et  le  non-limité;  si 
bien  que  nous  ne  pouvons  hésiter  en  aucune  manière  à 
considérer  le  vide,  d'après  les  idées  que  s’en  faisaient  les 
pythagoriciens,  comme  le  principe  de  la  formation  du 
monde,  qu’ils  indiquent  ailleurs  comme  le  non-borné, 
le  non-limité. 

Mais  ces  recherches  nous  conduisent  encore  à une  nou- 
velle question,  qui  est  celle  de  savoir  comment  les  py- 
thagoriciens se  servirent  de  leurs  conceptions  opposées 
pour  expliquer  la  naissance  du  monde.  Nous  verrons  que 
leur  mode  d’explication  revient  assez  à l’idée  qu’ils  se 
faisaient  de  l'existence  des  choses  d'après  notre  manière 
de  la  concevoir,  et  par  conséquent  la  confirme.  Nous  avons 
fait  voir  qu’ils  appliquaient  leur  théorie  des  nombres  à 
l’existence  des  êtres.  Ils  disaient  que  toutes  les  choses  se 


IirtcotxytoOou  5’  tx  tou  cttrttpou  jypôvov  ti  xat  wvoviv  xat  t’o  «vov  , S 5ioptÇ« 
ixsxoTuv  tu;  àtt.  Ou  a voulu  conclure  de  ce  passage  et  des 

Met.,  I.  I.,  que  le  xrv'ov  n’est  qu'une  partie  de  l’âirttpov,  puisqu’il 
est  en  même  temps,  avec  le  irvo»  et  le  jgiovo;,  dans  la  même  chose, 
dans  l’âirtipov.  Mais  cependant,  comme  indéterminé,  il  ne  peut 
pas  coexister  avec  un  autre  déterminé  dans  l’indéterminé,  tel 
que  les  pythagoriciens  concevaient  en  tout  cas  l’oirtipox  ; et  même 
1’indéteriniué  ne  peut  en  général  avoir  d’espèce.  La  pensée  qui 
doit  être  exprimée  dans  ces  passages,  c’est  que  le  plus  près  de 
l’indéterminé  est  entraîné  dans  le  monde,  et , de  cette  manière, 
se  forme  dans  le  monde  l’intervalle  vide  dans  l'espace  et  le  temps, 
deux  choses  qui  font  partie  de  la  vie  et  de  la  respiration  du 
monde.  Remarquons  encore  un  autre  parallèle  entre  amtpov  et 
wvôv.  Arisl.  phys .,  III , 4-  Koù  ir.oi  ic  to  f tou  ouptxvoü  âirctpov. 
Plut,  de  pi.  pli.,  II , g.  Éx  to;  tT.at  tou  xoafio u xcvov,  ti;  % avoirvc'  ô 
xôspo;,xai  «ï  ou.  L’opinion  des  platoniciens  pylhagorisans,  que  la 
matière  est  le  vide  , s’accorde  avec  ce  qui  précédé.  Arist.  phys., 
IV,  7 . Aïo  tpaat  Ttvt;  t7/oci  to  xcvov  rr,v  t ùv  aup otruv  üXr,v,  oürtp  xat  to- 
it ov  to  aùrij  tovto  Xtyavri;. 

i.  22 
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composaient  d’unités  coordonnées  entre  elles  à différens 
intervalles;  ils  formaient  donc  un  nombre  d’unités,  et 
faisaient  consister  en  cela  son  essence  et  celle  des  choses. 
Mais  les  pythagoriciens,  ainsi  qu’on  l'a  déjà  fait  voir  pré* 
cédemment,  partaient  d'une  unité  primitive;  et  si,  par  con- 
séquent, ils  voulaient  mettre  ce  point  de  vue  de  la  nature 
des  choses  à l’unisson  avec  celui  de  leur  premier  principe, 
ils  devaient  alors  faire  voir  comment  une  multiplicité 
d’unités  pouvait  résulter  de  l’unité  primitive. 

Les  pythagoriciens  représentaient  la  naissance  du 
iqonde  comme  l’union  qui  survenait  entre  les  principes 
primitifs  opposés  du  non  limité  et  du  limitant,  du  pair 
et  de  Vimpair.  Cependant  ils  concevaient  aussi  cette  union 
pomme  une  union  primitive,  puisqu’ils  appelaient  le 
principe  suprême,  le  pair-impair.  La  descrip'iion  qu’ils 
faisaient  de  la  naisance  du  monde  ne  peut  donc  être  re- 
gardée que  comme  une  explication  génétique.  C’est  ainsi 
en  effet  que  l’entendaient  les  anciens,  lorsqu’ils  rappor- 
tent que  les  pythagoriciens  enseignaient  que  le  monde 
n’a  point  eu  de  commencement  quant  au  temps,  ou 
chronologiquement,  mais  seulement  quant  à la  manière 
de  le  concevoir,  de  l’homme  ou  logiquement (l).  Les  py- 
thagqriciens  concevaient  donc  l'un  premier,  ou  l'impair, 
dont  ils  ne  recherchaient  pas  l'origine  (2),  comme  en- 
touré de  l'infini  ou  du  vide  (3);  l’infini  est  pour  eux  le 


(i)  Stob.  ecl.,  I,  p.  45o.  U semble  que  ce  n’est  là  qu’une  con- 
séquence tirée  par  Aristote  , conséquence  qui , d'ailleurs,  ne  se 
rapporte  pas  aux  pythagoriciens,  niais  aux  platoniciens,  lors- 
qu’il dit,  Met.,  XIV,  4,  Orr»  yotvcpôv  on  où  toT  âcwpjsac  fvcxcv 
iroioïïoi  r*|v  yévjotv  tmv  optGpûv. 

(a)  Ariit. , 1.  1.  Toü  fjh  oSv  TrtpcTTO’j  ymm  o5  tpa;iv.  Sans  nom- 
mer les  pythagoriciens. 

(3)  Cette  idée  est  confirmée  par  les  passages  déjà  cités.  Arist. 
meL,  XIV,  3 ; Phys.,  III , 4 î IV,  6;  Ap.  Stob.  ecl.,  I,  p.  38o, 
388 ; Plut,  de  pl.  ph.,  II,  9;  Eudemus  in  comm.  ad  Themist. 
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lieu  de  l’un(l).  Mais  iis  admettaient  aussi  en  même  temps 
une  tendance  à la  séparation  entre  les  contraires,  pour 
s’un;r  d'homogène  à homogène  (2).  Par  conséquent,  l’un 
limitant  attire  à lui  et  en  lui , ce  qui  est  le  plus  près  de  lui 
dans  l’infini,  et  le  limite  en  même  temps.  C’est  ce  que  les 
pythagoriciens  appelaient  l’acte  de  respirer  l'infini , ou 
bien  encore  une  respiration  infinie , par  laquelle  le  Eide 
pénètre  dans  le  monde  et  sépare  les  choses  les  unes  des 
autres (3).  On  voit  que  d’après  ce  mode  de  représentation, 
l’un  des  pythagoriciens  est  primitivement  conçu  comme 
absolument  composé  non-séparé  ; comme  une  grandeur 
solide  et  indivisée,  mais  qui  est  en  même  temps  susceptible 
de  se  décomposer  en  une  infinité  de  choses,  au  moyen  de 
l’espace  vide  qui  vient  les  séparer.  11  en  est  de  même  aussi 
du  non-limité;  il  est  en  lui-même  indivisé , et  ne  devient 


iaAr.  phys.,  p.  io5,  ed.  Venet.  i54a.  Pythagoricus  Archytas, 
ut  Eudemus  retulit , extra  coeluni  esse  corpus  infinitum  proba- 
bat  hoc  argumento  : interrogabat  enim,  si  t/uis  in  exfremo  cœlo 
esset,  posset  neene  manum  exteiulere  baculumve ; si  possçt , 
çril  igitur  vel  locus , yel  corpus  ibi.  Si  locus , et  corpus , quia 
locus  polest  corpus  recipere  et  in  æternis  posse  et  esse  eamdem 
habent  rationem  ; hoc  deinde  concesso  infinitum  illud  esse  con- 
tendebat,  quia  rjuocunque  jine  dato  idem  ipse  interrogabat,  non 
posse  autem  manum  poncre  absurdum  videtur  ; quid  enim  hoc 
prohibent ? Il  s’est  sûrement  glissé  dans  cette  preuve  quelque 
chose  qui  n’en  fait  point  naturellement  partie.  L’opinion  que 
Yinfini  est  un  corps  n’est  point  pythagorique. 

(i)  Le  passage  suivant,  que  nous  citerons  bientôt,  est  sans 
nom  de  pythagoriciens,  et  n’est  pas  seulement  relatif  à ces  phi- 
losophes. Arist . , XIV,  4-  K al  T b xaxbv  toû  àyzQoZ  yihpxv  cTvat.  Cf. 
Jb.,  5,  p.  3o3,  a;  Brand. 

(a)  L.,  1.  Koû  èpryeoGai  toü  yOaprixoô  ’ <p0afTtxhv  ybp  rôti  Ivarwo  > 
<cè  tvavTiov. 

(3)  Arist.  phys.,  IV,  6.  EÂvoû  i’  iipacaeii  xai  ol  Îlu0.  xcvôy,  xai 
tiruauvai  otviTo  rÿ  oùfavtü  ht  roü  iirttpou  irvtvjwrroc,  tl>ç  <3ty  dhanvtovrt 
*oû  -rb  xcvov,  i SioplÇtt  rà;  ifvatt;.  Plut,  de  pl.  ph.f  II , g. 


Digitized  by  Google 


LIVRE  IV.  CHAPITRE  II. 


340 

divisé  en  plusieurs  parties  qu’autant  qu’il  pénètre  dans 
le  limilant(l).  Les  pythagoriciens  concevaient  donc  la 
naissance  du  inonde  comme  un  concours  de  deux  prin- 
cipes opposés;  mais  il  faut  remarquer  que  le  rôle  joué 
dans  la  formation  du  monde  par  le  principe  non-limité, 
n'est  que  négatif;  car  ce  principe  est  passif  puisqu'il  est 
respiré  ; et  dans  le  monde  même , il  ne  forme  rien  que 
l'intervalle  vide  entre  les  unités,  qui  sont  les  parties  con- 
stitutives premières  de  l'unité  primitive  et  éternelle.  Nous 
voyons  encore  ici  comment  la  véritable  existence , le  par- 
fait des  choses,  n’est  fondé  pour  eux  que  sur  la  limite. 
Celle  limite  est  conçue,  d'une  part,  comme  unité,  et  d’autre 
part,  comme  le  véritable  principe  de  la  multiplicilé(2);  elle 
représente  l’unité  du  monde,  déterminée  en  elle-même, 
c’est-à-dire  le  tout  complexe;  et  à ce  titre,  l’un  est  aussi  con- 
sidéré par  Philolaüs,  comme  principe  de  toutes  choses, 
comme  Dieu,  qui  gouverne  et  régit  tout , être  déterminé, 
éternel,  permanent  et  immuable,  semblable  à lui-même 
et  différent  de  toutes  les  autres  choses  (3).  Le  développe- 
ment du  monde  leur  apparaît  comme  une  progression  de 
vie  subordonnée  aux  principes  primitifs  contenus  dans  ce 
monde;  la  respiration  ou  la  vie  du  monde  dépend  donc 
aussi  de  l’entrée  du  vide  infini  dans  Uranus  ou  dans  le 
monde;  et  le  temps,  qu’Archytas  appelait  l’intervalle  de 


(l)  Arist.  phys.,  III,  5.  Auot  yàp  oùciav  iroiovvt  xb  cbrupov  xal 

jupi'Çova i. 

(a)  C’est  pourquoi  il  est  ordinairement  question  dans  Aristote 
de  irtpa;,  tandis  que  Philolaüs  pose  les  ntpaivovra  comme  prin- 
cipes du  monde. 

(3)  PI iiY.  de  mundi  opific.,  p.  J Bœckh , n°  19.  E»xi  y'ap 
<pr,on  b «yifMJv  xaê  a?Xar/  “Ir*VTUV  , n{  ait  iûv,  povipto; , àtxtvatoç, 

ctùxs;  avril  ôfioToç , ârtpo;  rm  a/.).wv.  L’ égalité  , l’immobilité , et  la 
permanence  du  dieu  de  Philolaüs,  ne  doivent  pas  être  opposées, 
comme  le  fait  Rcinhold,  p.  G5o , à la  vie  divine  qui  pénètre 
tous  les  développemens;  toutes  ces  expressions  se  rapportent  à 
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toute  la  nature  (1),  pénètre  tout  d’abord  et  naturellement 
avec  le  souffle  dans  le  monde;  car  le  temps  n’est  que  par 
la  destruction  d’une  suite  de  momens  différens,  qui  ce- 
pendant sont  de  nouveau  réduits  à l’unité  par  les  momens 
limilans  (2). 

La  doctrine  des  pythagoriciens  sur  deux  principes  pri- 
mitifs opposés  nous  parait  donc  d'accord  avec  leur  doc- 
trine, que  tout  émane  de  l’un  , en  même  temps  que  tout 
est  régi  par  un  Dieu  suprême.  Car  les  principes  primitifs 
sont  compris  et  réunis  dans  l'unité  primitive  de  Dieu, 
dans  le  pair-impair,  dans  le  nombre  primitif,  puisque  la 
force  expansive  et  fécondante  de  tout  le  ciel  ou  du 
monde,  était  dès  le  commencement.  Par  conséquent,  tout 
le  ciel  est  aussi  nombre  (3),  et  le  nombre  est  l’essence  de 
toutes  choses  (4)  ; mais  la  triade  embrasse  le  nombre  de 
tout,  parce  qu’elle  contient  commencement,  milieu  et 
fin  (ô).  Mais  le  monde  n’est  nombre  qu’à  la  condition  que 
les  unités,  comprises  en  lui  pour  former  son  unité,  soient 
séparées  les  unes  des  autres  par  l’intervalle  vide;  car  les 
nombres  ne  sont  que  par  le  vide;  et  c’est  ainsi  que  le 
monde  observable  apparait,  puisqu’il  embrasse  le  nombre 
de  toutes  choses , comme  ce  qui  est  en  général , il  est 


la  personne  divine  , pour  me  servir  de  ce  mot,  mais  non  pas  à 
ses  développemens  muables.  (Voy.  Bceckh,  p.  i5i.  ) 

(i)  Simpl.  phys.,  fol.  i65  a. 

(a)  Les  pythagoriciens  ne  construisaient  pas  seulement  l’é- 
tendue physique , mais  encore  l’étendue  en  durée,  de  limites  et 
d’intervalles,  suivant  Aristote,  puisqu'il  compare  en  plusieurs 
eudroils  qui  se  rapporieut  à la  doctrine  pythagoricienne,  le  vüv 
comme  clément  du  temps,  au  <m ypi,  comme  élément  de  l’es- 
pace. De  cœlo , III , i , fin.  j Met.,  III , 5 , p.  5g,  7 ; Brand, 

(3)  Arisl.  met.,  'I,  5. 

(4)  /*• 

(5)  Arisl.  de  cœlo , I,  1. 
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vrai  (t),  mais  aussi  comme  un  être  auquel  l’imperfection 
s’attache,  imperfection  qui  est  exprimée  par  le  vide,  par  le 
non-limité,  et,  eh  général,  par  le  second  principe.  Les  py- 
thagoriciens ont  pii  se  dissimuler  jusqu’à  un  certain  point, 
qu'en  introduisant  leurs  contraires  dans  l’existence,  dans 
Ce  qui  embrasse  tout  et  qui  est  le  principe  de  toutes  choses, 
Dièu>  la  force  générale  du  monde  * ils  le  faisaient  parti- 
ciper lui-méme  de  l’imperfection  des  choses;  mais  ils 
ta’ont  cependant  pu  s’aveugler  au  point  de  ne  pas  s'aper- 
cevoir que  dans  le  mal  qui  règne,  du  moins  dans  une 
partie  du  monde , Dieu  n’est  point  capable  de  rendre  tout 
parfait.  Mais  Dieu  devait  cependant  tendre  à ce  résultat 
de  toutes  ses  forces;  et  ainsi,  ils  reconnaissaient  que  le  très 
beau  et  le  très  bon  ne  sont  pas  dès  le  commencemènt  des 
Choses , mais  qu’ils  ne  surviennent  que  par  le  développe- 
ment de  l’essence  divine  dans  le  monde. 

Nous  trouvons  donc  que  l’essentiel  de  la  théorie  pytha- 
goricienne sur  les  nombres  est  fondé  sur  ce  que  tout,  dans 
le  mondé , est  dérivé  dès  rapports  mathématiques;  et  que 
les  rapports  d’espace  et  ceux  de  temps  s’expliquent  mu- 
tuellement par  des  rapports  numériques.  Tout  dérive  de 
l’uh  primitif  ou  du  nombre  principe  ; et  comme  l’un , en 
respirant  le  vide  dans  son  développement  vital , se  par- 
tage en  un  grand  nombre  d’unités,  tout  dérive  aussi  de 
la  multiplicité  de  ces  nhitesou  des  nombres.  Or,  on  sup- 
pose ici  ijue,  parla  composition  des  unités,  il  nâît  dilfé- 
rens  rapports,  suivant  la  différence  des  intervalles;  car 
c’est  à cela  que  les  pythagoriciens  semblent  avoir  réduit 
toute  différence;  conformément  à leur  théorie  musicale: 
et  ils  le  devaient , puisqu’ils  ne  pouvaient  trouver  aucune 
différence  dans  lès  ünités  drt  points  (2).  Mais  comme  la 


(l)  Àrist.  met.,  I,  7.  Oç  GfioÀoyoûvTtî  to~î S)Xoiç  yuaioXôyoïç,  Sri 
r&ytorn  tout’  Ivti'v,  ôffov  aioâiîrôv  tari  xat  irism'Xtüptv  0 xaXoûjutvoç  ov- 
p«vo{. 

(a)  Les  pythagoriciens  plus  rdcens  regardent  aussi  la  dualité 
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doctrine  pythagoricienne  ne  pouvait  rester  simplement 
spéculative,  on  dut  indiquer  la  différence  des  rapports 
dans  le  monde.  Or,  quiconque  réfléchira  à la  difficulté 
d’indiquer  une  semblable  différence , ne  s’étonnera  point 
s’il  remarque  que  les  pythagoriciens  eurent  recours  à des 
hypothèses  arbitraires.  On  peut  encore  dotinbr  pour  rai- 
Bon  de  ces  hypothèses  une  pensée  générale,  intellectuelle, 
pure,  prise  du  désir  qu’avaient  les  pythagoriciens  que  tous 
les  rapports  du  monde  fussent  harmoniques,  ou  , en  géné- 
ral, symétriquement  ordonnés  ( 1).  La  conception  de  l'har- 
monie, qui  semble  avoir  embrassé,  suivant  eux,  tous  les 
rapports  coordonnés  d’après  une  loi  déterminée,  se  rat- 
tache à leur  doctrine  à un  double  titre.  Car  ils  obser- 
vaient que  l’unité  du  monde  étant  composée  d’élémens 
contraires , comme  ils  le  faisaient  assez  voir  dans  la  table 
des  contraires,  il  doit  y avoir  un  lien  propre  à les  terni* 
en  rapport  entre  eux;  et  ce  lien,  c’est  l’harmonie.  Philo- 
laüs  disait  donc  : « Que  les  principes  des  choses  n’étant  ni 
semblables,  ni  homogènes,  il  était  impossible  qu’ils  fus- 
sent ordonnés , si  l’harmonie  ne  les  pénétrait  de  quelque 
manière  que  ce  fût.  Qu’à  la  vérité , les  choses  semblables 
et  de  même  nature  n’avaient  pas  besoin  de  l’harmonie, 
mais  que,  pour  les  dissemblables,  les  hétérogènes,  et  celles 
qui  n’étaient  pas  soumises  aux  mêmes  lois,  elles  devaient 
nécessairement  être  liées  entre  elles  par  l’harmonie , peur 
pouvoir  former  un  monde  bien  ordonné  (2).  » Mais  la  liai- 


indéteriuinée  ouïe  non-limité  comme  principe  de  tonte  différence. 

(i)  L’harmonie  et  la  symétrie  sont  souVeut  prises  l’tuie  pour 
l’autre,  v.  g.  Plut,  de  plac.  phil.,  I,  3. 

(a)  Stob.  ecl .,  I , p.  46o  ; Bcehli  Phi  loi. , n°  4-  Eird  Si  n àp- 
ÿoit  ûirripjfsv  °'>X  g/*9**1  «ffoai,  f,Si)  àSbv ariv  rie  àv  xoti  oirraïi; 

xosfinOnpuv,  ci  pj  àpfiovi'a  iîrryéyfTO , urne  âv  -rpôltta  ’efbt ro.  Talpàv  5v 
ôfiotot  xai  oftôfuXa  àppraviaç  oùôly  tirticBvro  * xà  & ono/toTot  finit  bpofuXa 
pnft  iavrtXn  miyta  xà  Toiocüra  àffwia  avyxaXtïcf)#» , ti  iv 


Digitized  by  Google 


344  LITRE  IV.  CHAPITRE  II. 

son  des  contraires  est  déjà  posée  dans  le  premier  principe 
des  pythagoriciens , dans  l'un  primitif;  et  cet  un  primitif 
est  par  conséquent  pour  eux  le  principe  des  liaisons  har- 
moniques dans  le  monde,  ou  le  principe-harmonie.  C'est 
pourquoi  les  pythagoriciens  disaient  aussi,  dans  le  même 
sens , que  le  nombre  ou  l'harmonie  est  le  principe  de 
toutes  choses,  et  que  l'univers  est  harmonie  et  nombre;  en 
général  l’harmonie  et  le  nombre  étaient  pris  par  eux  dans 
le  même  sens(l),  et  alors  l'harmonie  est  pour  eux  le  prin- 
cipe de  l'unité  de  toutes  choses,  et  l'univers  une  harmonie 
d'unités  ou  de  nombres  composés  suivant  des  rapports 
déterminés. 

Nous  trouvons  un  autre  point  auquel  peut  se  rattacher 
leur  doctrine  de  l’harmonie,  dans  cette  pensée  qui  pé- 
nètre toute  la  doctrine  pythagoricienne  , savoir  : que 
l’ordre  tient  toutes  les  parties  de  l'univers  en  rapport,  et 
détermine  l’essence  des  choses;  d’où  il  suit  que  la  vie  en- 
tière du  monde  n'est  pas  considérée  simplement  comme 
un  lien  entre  les  opposés,  mais  aussi  comme  un  lien  d’or- 
dre et  d’une  juste  mesure.  Ceci  est  donc  moins  exprimé 
par  la  conception  de  l’un  primitif,  que  par  la  conception 
de  l’harmonie.  On  reconnaît  encore  celte  pensée,  surtout 
lorsqu'elle  conduit  à des  supposilionsarbilraires,  comme 
à celle  qu'il  y a dix  planètes,  qui  sont  entre  elles  à une 
distance  harmonique  (2),  ainsi  qu'à  une  foule  d’autres  ob- 
servations qui  avaient  pour  objet  de  faire  voir  comment 
les  phénomènes  sont  coordonnés  dans  la  nature  et  dans  la 
vie  rationnelle  suivant  des  rapports  numériques  déter- 
minés, et  qui  sont  en  général  comprises  par  Aristote  dans 
celte  proposition  : Que  les  pythagoriciens  avaient  cru 


xaTtxtoOai.  Comparer  la  conception  de  l'harmonie , d'a- 
près Philolaus,  dans  Bceckh  , n*3. 

(i)  Arist.  met.,  1,5  J Bceckh  Pliilol.,  n°  18. 

(a)  Arist.,  1. 1. 
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apercevoir  dans  les  nombres  une  foule  de  ressemblances 
avec  les  choses  existantes  et  avec  celles  qui  peuvent  exis- 
ter (1).  Ainsi  leur  table  des  élémens  opposés  est  dressée 
d’après  le  nombre  dix,  qu’ils  appelaient  parfait;  ils  remar- 
quaient le  retour  de  certains  nombres  dans  des  phéno- 
mènes particuliers  de  la  nature,  comme  si  ce  nombre  en 
avait  été  une  loi,  par  exemple,  qu’il  y a sept  cordes  ou 
sept  harmonies,  sept  pléiades,  sept  voyelles,  et  qu’au 
bout  de  sept  ans  quelques  animaux  changent  de  dents  (2). 
C’est  en  conséquence  du  même  principe  aussi  que  les  py- 
thagoriciens déterminaient  les  idées  d’après  certains  nom- 
bres; par  exemple  , les  idées  de  justice  , d’âme,  d'oppor- 
tunité; et  qu’ils  trouvaient,  en  général,  l’essence  des 
choses  fondée  sur  des  rapports  numériques;  ce  qu'Eurite 
semble  avoir  poussé  très  loin , assignant  un  nombre 
déterminé  à l’essence  de  l'homme,  un  autre  à l'essence  du 
cheval,  et  ainsi  pour  toutes  choses  (3).  En  quoi  certes  il 
devait  y avoir  beaucoup  d’arbitraire  ; mais  il  y avait  aussi 
cet  aperçu  fondamental,  vrai,  que  tout,  dans  le  monde, 
doit  se  passer  suivant  un  ordre  déterminé  de  rapports. 
Il  y a aussi  un  certain  rapport  entre  ce  que  nous  venons 
de  dire  et  la  doctrine  des  py I hagoriciens , que  le  plus  par- 
fait se  forme  du  moins  parfait. 

Mais  quand  ils  voulaient  réduire  cette  idée  en  théorie  , 
ils  avaient  besoin  d’une  mesure  pour  apprécier  les  rap- 
ports harmoniques.  Entraînés  qu'ils  étaient  par  leur 
amour  pour  la  théorie  musicale,  ils  croyaient  avoir  trouvé 
celle  unité  de  mesure  particulièrement  dans  les  rapports 
de  l'octave  (4  J.  Ils  ne  voulaient  cependant  pas  rejeter  de 


(l)  L. , /.  F.v  it  toÛtoiç  (to«î  àpiSpaî;)  iîoxovv  Htutptï/  opaïupara 
iroXXà  to“î  ojui  xat  yiyvoprvo'i;. 

(a)  A ri st.  met.,  XIV,  6. 

(3 J Theophr.  met.,  3 ; Arist.  met.,  XIII,  8. 

(4)  Dœckh  Philo!.,  n°  5. 
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leur  spéculation  et  de  l’ordre  harmonique  tous  les  autres 
rapports  mathématiques  et  géométriques;  car  certaine* 
ment  l'espèce  de  culte  qu'ils  professaient  pour  le  nombre 
dix,  comme  nombre  parfait,  et  l'importance  qu’ils  don- 
naient aux  quatre  premiers  nombres , et  aux  cinq  corps 
réguliers,  n’était  pas  d’origine  musicale,  mais  mathéma- 
tique. Les  déterminations  des  pythagoriciens  sur  l’har- 
monie du  monde  étaient  si  arbitraires,  qu  ils  ne  pouvaient 
tirer  de  principes  absolument  invariables  ( qui  leur  man- 
quaient), aucun  système  conforme  à la  nature  des  choses. 

Quant  à l’application  que  faisaient  les  pythagoriciens 
de  ces  tues  générales  sur  la  nature  des  choses,  nous  n’a- 
vons que  des  renseignemens  très  insuffisans  et  détachés» 
qui  sont  d’ailleurs  si  souvent  obscurcis  par  les  fictions  ou 
les  jeux  sur  les  nombres,  auxquels  se  livraient  les  nou- 
veaux pythagoriciens,  qu’il  n’est  pas  toujours  facile  de 
distinguer  l’ancien  et  vrai  pythagorisme  de  ce  mélange 
impur.  Ce  que  nous  voyons  bien  en  général , c’est  que  les 
pythagoriciens  se  livraient  sans  retenue  à leur  opinion» 
que  toute  essence  des  choses  est  fondée  sur  des  rapports 
harmoniques.  Cette  hardiesse  même  fait  voir  combien 
leur  doctrine  était  en  eux  forte  et  vivace. 

Nous  devons  dire  d’abord  comment  les  pythagoriciens 
concevaient  les  propriétés  des  corps»  fondées  sur  des  rap- 
ports mathématiques.  On  nous  dit  » pour  ce  qui  regarde 
la  couleur  et  le  son  en  particulier,  qu’ils  les  faisaient  dé- 
river de  la  surface  des  corps  (1);  il  faut  en  dire  autant  de 
toutes  les  àutres  qualités  sensibles.  Ils  faisaient  voir  en- 
suite comment  la  monade  est  le  point , la  dyade  la  ligne, 
la  triade  la  surface  , la  tétrade  le  corps  géométrique  ; ils 
admettaient  de  plus  que  la  pentade  est  le  corps  physique 


(i)  Arist.  de  sens.,  3.  Aco  xcù  oi  ITvO.  zr,t  tiriyavtiorv  ypoi iv  Iwx- 
Xouv.  Plut,  de  plac.  ph.,  IV,  ao;  Hcraclidcs  ap.  Porpltyr.  ui 
harm.  Ptol.,  c.  3,  p.  ai 3. 
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fcvec  ses  propriétés  sensibles  (I).  Ce  qui  s’accorde  avec  la 
doctrine  dés  élémens,  qu'ils  semblent  avoir  portés  d’abord 
au  nombre  de  cinq,  eu  égard  à leur  dérivation  des  cinq 
corps  réguliers.  Ils  réduisaient  à ces  corps  la  figure  des 
élémens , puisque  le  cube  est  la  terre , la  pyramide  le  feu , 
l’octaèdre  l'air,  l’icosaèdre  l’eau  , et  que  le  dodécaèdre 
forme  le  cinquième  élément  (2),  qui  ne  semble  avoir  pris 
le  nom  d’éther  que  plus  tard.  Les  pythagoriciens  trouvè- 
rent aussi  entre  les  cinq  élémens  et  les  cinq  sens  une  ana- 
logie qu’ils  ne  manquèreht  pas  de  faire  valoir  (3). 

Ils  donnaient  au  feu  la  première  place  parmi  les  élé* 
mens.  Ils  le  considéraient  en  quelque  sorte  comme  le 
principe  de  la  vie  dans  le  monde  (4).  C’est  pourquoi  ils  lui 
assignaient  aussi  la  place  la  plus  honorable,  c'est-à-dire , 
d’après  leurs  idées,  la  limite  interne  et  externe,  et  par 
conséquent  le  centre  et  la  surface  du  globe.  Ils  ensei- 
gnaient donc  qu’au  centre  du  monde  est  le  feu , garde  el 
tour  de  défense  de  Jupiter  ( A tôt  yvXaxiî , Zxv^t  irvpyo;  )$  qu’il 
est  cubique,  parce  que  le  cube  leur  semble  être  le  corps 
le  plus  parfait  à cause  de  ses  trois  intervalles  égaux  ; qu’il 


(i)  Theol.  arithm.,  8,  p.  56.  oç  oc  (urèt pà&ijpotTbcôv  ply c- 
0OÇ  rpfjfî  otaaràv  i»  rtrpâStt  iroro-nrrot  xtxt  gpüer»  cmôctî«fuvr){  tüt  fi- 
atwç  i»  irtvràit  krX.  (Voy.  Bceckh , Fhil.,  n°  31.) 

(a)  Phitol.  ap.  Stob.  ecl.,  1 , p.  io.  Kit  rit»  rÿ.  cryafj* eùtpavx 
Vrrv-ri  ivti.  Tà  t»  rÿ.  oyatpijc  irjp-,  ûiap  jcit  yî  xit  Aèp  xat  i i^alpotç 
ô/.xàt  TrctiTrrov.  Plut,  (le  pl.  ph.,  Il,  tt.  îlvhayipaç , trTvrt  üyrtiuûn*) 
Îvtwv  ortptwv,  âîrtp  xahTrai  xott  paOrjfiXTtxot , ht  ptèv  rov  letton  tpr.ït  yt- 
yovntat  rî,v  yr,'i,  ex  Si  -rtç  •mjpotpitôot  ri  wvp,  ix  <51  t6S  o*Tott£p«>  r<n  <&$p i, 
îx  4t  rov  tixos acSpm  ri  û4up,  tx  A rov  SaStxaiipon  rijv  Toû  sanrbt  axpàî- 
potv.  Theol.  arithm. , 5 , p.  36  fin-  Herm.  irris.  phil.  gent.  16, 
p.  335.  C’est  à cela  que  se  rapportent  aussi  plusieurs  choses  que 
fort  raconte  de  la  défeclioa  d’Hippasus. 

(3)  Stob.  ecl.,1,  p.  no4;  Theol.  arithm.,  1. 1.5  Arist.  Quint., 
III,  p.  133. 

(4)  Diog.  L.t  VIII,  a7. 
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est  l'autel  de  l’univers  ; que  ce  fut  la  première  chose  qui 
se  forma,  avant  que  l'ordre  n'eût  pénétré  le  reste  du 
inonde,  et  qu’il  introduisit  par  conséquent  l'ordre  dans 
tout  le  inonde.  Mais  de  ce  feu  central  sort  celui  qui  pé- 
nètre le  monde  et  qui  en  embrasse  toute  la  surface  la  plus 
excentrique(l).  Cette  prérogative  qu’ils  accordaient  au  feu 
s’accorde  parfaitement  avec  la  disposition  qu’ils  donnaient 
à la  lumière  dans  leur  table  des  contraires,  où  elle  figurait 
parmi  les  principes  de  la  perfection,  tandis  que  les  ténè- 
bres étaient  mises  au  nombre  de  ceux  de  l’imperfection. 
Le  feu  occupe  donc , suivant  eux , le  centre  du  monde  ; et 
autour  du  monde  se  trouve  le  feu  immobile , qui  est  aussi 
un  des  principes  du  parfait.  Mais  autour  de  ce  feu  immo- 
bile circulent  les  dix  planètes  qu’admettaient  les  pythago- 
riciens, en  conséquence  de  leur  idée  de  la  perfection  du 
nombre  dix  : savoir,  le  ciel  des  fixes,  les  cinq  planètes, 
le  soleil,  la  lune,  la  terre,  et  l'antipode  (2),  planètes  qui, 
en  qualité  de  corps  mus  , appartenaient  à la  série  de  l'im- 
perfection. La  détermination  des  intervalles  de  ces  corps 
est  soumise  à la  loi  musicale (.3);  cequi  fournit  aux  pylha- 


(l)  Arist.  de  cœlo  , II , l3.  Éirl  /tiv  yàp  roü  pusou  irvp  iTvai  faut. 

Tw  yàp  Ttpn»Torrw  oïovToti  irpoovixitv  rrjv  Ttptiwravr/v  itnipytn  jftâ- 

pav,  iTvai  il  xrvp  yr,<; ri/iiwrcpox,  ri  Si  iripaj  rwv pera^ù  ' rb  ot  tayam  xait 

rb  puVov  iri'paî. Eti  S oî  yt  IluO.  xai  Oià  ri  puxXiorat  irposrixttx  fi- 

XàrTtoÔai  rb  xupitôrarov  roü  notvrôî  ' rb  il  fitoon  »7wtt  roioûrov  * ô Atoç 
fu\axr, v ôvojtwtÇouai  ro  ronJr>)v  ï/ov  tt|v  j'wwty  irvp.  Stob.  ecl.,  I , p. 
4S8.  $tÀoAoto;  TTUp  tv  flic  cp  TTfpi  T O XIVTpOV,  OJTip  EoTIOV  TOU  ir<X»rbç  Xa~ 
Xt?  xai  Aib;  otxov  xai  pjTtoot  Siwv,  (îwpbv  rt  xal  cv/iy r,v  xa~  pirpov  tpû - 
ew;'  xai  rcàXtv  mip  frtpov  avorar u rb  irtptiyov  ' irpûrov  i’  iTvott  ipùou  ri 
ptaoy.  (V.  Bœchh.  P.!iilol.,n°  1 1 .Coinp.  &o&.  ec/.,  I,  p.  45  a,  468. 

(a)  Stob.  ecl-,  I,  p.  488.  Ilcpi  Si  Toüro  ( rb  fdoov)  oixtx  otiiuara 
Sitôt  jjopniiiv,  ovpavôv,  irXorvriro;;,  fuô'  où;  xïXtov,  vy’  w oiXrivnv,  Vf'  r>  ràv 
yüv,  iif  y rov  «vrt^Sovot,  fuQ’  ôt  tnipnravra  rb  *vp,  caTtaî  ijri  rà  xtvrpa 
tôSiv  iirrjfov.  Arist.  met.,  1,5. 

(3)  Nicom.  harm.  manual I,  p.  6;  Plut,  de  mus.,  4i> 
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goriciens  le  principe  de  leur  célèbre  doctrine  de  l’har- 
monie  des  sphères.  Car  ils  concevaient  la  vitesse  des  pla- 
nètes dans  un  rapport  proportionnel  à leurs  distances 
respectives;  et  comme  tout  corps  régulier,  qui  se  meut 
régulièrement,  fait  entendre  un  son,  il  résultait  de  l’en- 
semble des  mouvemens  célestes  une  harmonie  que  nous 
n’emendons  pas  , par  la  raison  que  nous  y sommes  accou- 
tumés dès  notre  naissance,  et  que  tout  son  ne  peut  être 
distingué  par  nous  que  par  le  silence  qui  lui  est  opposé  (1), 
ou  bien  encore  parce  que  l’harmonie  du  tout  ne  peut  être 
perçue  par  nos  organes  à cause  de  la  gravité  des  sons  (2). 
C'est  en  partant  de  l'idée,  que  le  mouvement  circulaire 
est  le  plus  parfait,  parce  qu'il  revient  sur  lui-même,  que 
les  pythagoriciens  semblent  avoir  admis  que  le  mouve- 
ment des  corps  célestes  autour  du  feu  central  doit  être 
circulaire  (3).  C’est  aussi  en  conséquence  de  leur  idée  de 
la  perfection  de  la  lumière  et  de  l’imperfection  des  ténè- 
bres, qu’ils  semblent  avoir  divisé  le  monde  en  partie 
droite  et  en  partie  gauche,  puisqu’ils  appelaient  le  levant 
côté  droit , et  le  couchant  côté  gauche  (4);  ce  qui  signifie 
par  conséquent  le  côté  de  la  lumière  et  le  côté  des  ténè- 
bres. Dans  la  table  des  contraires,  le  gauche  et  le  droit 
ont  eu  aussi  leur  place  à côté  du  bien  et  du  mal.  Les  py- 
thagoriciens semblent  avoir  distingué  de  la  même  manière 
les  contraires  en  bas  et  haut,  en  avant  et  en  arrière  (5), 
puisqu'ils  appelaient  le  supérieur  et  l'antérieur,  le  bien; 
l’inférieur  et  le  postérieur,  le  mal. 


( i)  Arist.  de  cœlo,  II,  g. 

(a)  Porphrr.  in  harm.  Ptol.,  p. 

(3)  Arist.  probl.,  XVI,  9. 

(4)  Plut,  de  pl.  plii/.,  II , 10  ; Stob.  ecl.,  I , p.  358. 

(5)  Arist.  de  cœlo,  II,  i3;  Simpl.  de  cœlo,  fol.  94  a.,  g5  b.  ; 
Cf.  Plii/ol.  ap.  Stob.  ecl.,  I,  p.  36o;  Bœckh,  Phil , n°  10,  sui- 
vant lequel,  Philolaüs  remarquait  la  corrclativilé  de  ccs  «posi- 
tions. 
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Ils  appelaient  aussi  monde,  dans  un  sens  subordonné, 
chaque  corps  céleste  en  particulier  (1),  et  il  parait  qu  ils 
les  croyaient  tous  pareils  à la  terre.  Du  moins,  en  parlant 
de  la  lune,  ils  nous  disent  que  c’est  une  espèce  de  terre 
qui  a ses  habitans,  mais  que  ces  habitans  sont  plus  par- 
faits et  plus  beaux  que  ceux  de  la  terre  (2);  qu’ils  sont 
aussi  plus  grands,  comme  il  le  parait,  d’après  le  temps 
comparatif  que  l’une  et  l’autre  planètes  mettent  à faire 
leur  révolution  (3).  L’opinion  de  la  plus  grande  perfection 
des  habitans  de  la  lune,  et  même,  si  la  conjecture  est 
juste,  des  habitans  des  autres  mondes,  en  comparaison 
de  ceux  de  la  terre,  semble  en  général  avoir  sa  source 
dans  l’inclination  des  pythagoriciens  à tout  concevoir 
porté  à la  plus  haute  perfection  , opinion  contre  laquelle 
se  heurtent  assurément  les  trop  incontestables  imperfec- 
tions des  choses  de  la  terre.  Les  imperfections  du  monde, 
résultant  de  la  nécessité  que  le  mieux  se  forme  du  pis, 
dans  les  principes  opposés  de  la  formation  du  monde  (4) , 
semblent,  suivant  les  pythagoriciens,  avoir  leur  siège 
particulier  sur  la  terre;  ce  qui  leur  faisait  penser  que, 
dans  le  reste  du  monde , il  y a un  ordre  parfait,  mais  que, 
dans  le  monde  sublunaire , les  changemens  sont  désor- 
donnés (5).  En  conséquence  Philolaüs  partageait  le  monde 


(i)  Plut,  de  plue,  pli.,  II , i3  ; Slob.  acl.,  I,  p.  5 1 4- 
(a)  Plut,  de  pac.  ph.,  II , 3o;  Stob.  ecl.,  I , p.  56a. 

(3)  Bceckli,  Phi  /,  n°  i5. 

(4)  Diog.  L. , VIII,  85,  dit  de  Philolaüs  : Ao xiï  Si  abrû  navra 
irjayxn  *aî  àppovla  yhtoQat.  La  nécessité  est  ici  mise,  à mon  avis , 
par  opposition  à l’harmonie,  comme  la  cause  de  la  perfection  à 
la  cause  de  l'imperfection. 

(5)  Ceci  est  tout  mêlé  d'idées  étrangères.  Vit  a Pyth.  ap. 
Phot.,  io,  il,  et  ailleurs.  Mais  la  chose  principale  est  des  py- 
thagoriciens, comme  on  le  voit  par  la  division  de  Philolaüs. 
Stob.  ecl.,  I , p.  430;  Boeckht  n°  aa.  Kal  to  piv  àpcrâ^Xaurov  aù- 


Digitized  by  Google 


DOCTMHES  des  pythagoriciens."  351 

entrois  parties:  l'Olympe , qui  renferme  les  élémens  dans 
leur  pureté,  c’est-à-dire  le  feu  central  et  le  feu  qui  em- 
brasse le  monde  extérieurement;  le  monde  (xéTpoç),  dans 
le  sens  strict,  c’est-à-dire  le  monde  parfaitement  ordonné, 
qui  comprend  tous  les  autres  corps  cosmiques  autres  que 
la  terre;  et  enfin  Oranus,  c’est-à-dire  la  partie  du  monde 
qui  appartient  à la  sphère  terrestre  (1).  Les  pythagoriciens 
plaçaient  dans  la  sphère  terrestre  lai  'vertu  qui  est  impar- 
faite , qui  n’est  point  encore  parfaitement  ordonnée , tan- 
dis que  la  sagesse  parfaite  était  placée  dans  ]e  cosmos.  Ils 
pouvaient  aussi  chercher  dans  le  changement  désordonné 
qui  a lieu  sur  la  terre  la  cause  de  tant  d'évènemens  qui 
nous  paraissent  fortuits  (2)  : ee  qui  ne  pourrait  être  ep 
effet , si  tout  était  ordonné  suivant  des  lois  parfaitement 
harmoniques.  En  considérant  l’imperfection  de  la  terre, 
ils  s’aperçurent  bien  aussi  que  Ig  lumière  du  feu  central 
ne  nous  arrive  que  médiatement  par  le  soleil  et  les  autres 
astres,  tandis  que  ceux-ci  la  reçoivent  immédiatement  dp 


voü  (ic.  toü  xfopiou  ) , to  St  fxrraêaXXov  ter-rf  xai  to  fiiv  âfitriïfîoXov  àirb 
xâ;  to  ïXov  irtpiçyoùoat;  J/uya;  ptypt  dXâva;  ittpaioüxai,  rb  Si  puxaj3btX~ 
Xoy  àîtb  Ta;  et/ diva;  [it/ft  xà;  yà;. 

(l)  Stob.  ecl.,  p.  488.  Tb  fit»  ouv  àvurâTM  fttpo;  toü  ittoit^ovro; , 
h tj>  TT/y  ttXtxpt'vtiav  twv  araryuwv,  OXupocov  xaXt~,  Ta  A ùitb  ty/v  OXûpt- 
xroy  yopav,  h u tou;  *rm  irXotyrixa;  ftiQ’  *Xtou  xai  atXbyio;  T«Tct£0ai , 
xôifioif  ' to  vuro  tcvtoi;  v|roatX>ivôv  xt  xat  ntpiyttov  jupe; , h u rà  rik 
y>:Xo(t{xa{3oXov  ytytecw; , oùpavôv.  K ai  «tpi  puv  Ta  Ttxotypitva  xûv  jjx-tù- 
fo>v  ytyvcsGac  rbv  oofiav,  ixcp't  Si  to;  ycvôpKva  tî;  àxaifiot;  xiv  àptïï'v, 
TtXttav  ubv  ixiivyjy,  àxtXy)  A Ta’j rr,v . Cette  division  renferme  plu- 
sieurs difficultés  , surtout  parce  que  ni  l’antipode  ni  le  feu  cen- 
tral ne  sont  nommés;  l’Olympe,  comme  xrtpit^ov,  ne  doit  pro- 
bablement pas  être  pris  non  plus  pour  la  sphère  des  fixes. 
Conip.  Bœckh.  PhiloL,  n°  1 1 , et  mon  Histoire  de  la  philosophie 
pythagoricienne , p.  aoi. 

(a)  Aristoxen.,  ap.  Stoh.  ecl.,  p,  ao6 } vita  Pyüi.  ap.  Phpt ., 
Ut 
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feu  cosmique  général  (1).  Celte  manière  de  voir  prenait  à 
leurs  yeux  plusieurs  autres  formes. 

11  semble  donc  que  celte  doctrine,  qui  place  sur  la 
terre  l’imperfection  et  le  changement  désordonné,  ait  été 
suggérée  par  l’expérience  ; mais  comme  le  caractère  du 
point  de  vue  pythagorique  était  en  général  de  tout  rap- 
porter à certaines  propriétés  des  nombres  , on  trouve  en- 
core pour  cette  doctrihe  une  analogie  de  cette  nature, qui 
nous  ouvre  une  perspective  profonde  dans  les  rapports 
intimes  du  symbolisme  numérique  avec  la  partie  physique 
de  la  philosophie  pythagorique , et  nous  fait  voir  en  géné- 
ral avec  quelle  résolution  ces  hommes  poursuivaient  leur 
pensée,  que  tout,  dans  le  inonde , est  marqué  d'un  carac- 
tère numérique  particulier.  On  rapporte  donc  que  les  py- 
thagoriciens rattachaient  le  haut  cl  le  bas,  dans  le  monde, 
à certaines  idées,  et  qu’ils  disaient  que,  par  exemple, 
dans  une  partie  du  monde  il  y a opinion  ( H ) et  temps 
propice  ou  opportunité  (xaij-ô;);  mais  que  quelque  chose 
de  plus  haut  ou  de  plus  bas  détermine  l’injustice,  sui- 
vant des  nombres  qui  conviennent  à ces  lieux,  dans  le 
monde  (2).  11  est  clair  par  là  que  les  pythagoriciens  attri- 
buaient aux  différons  corps  cosmiques,  qui  ont  un  lieu 
déterminé  dans  le  tout,  plus  haut  ou  plus  bas  , des  idées 
déterminées  suivant  les  nombres  qui  marquent  le  lieu  des 
corps  cosmiques,  supposant  par  là  qu’une  idée  particu- 
lière déterminée  correspond  à chaque  nombre.  C’est  ainsi 
qu'ils  disaient  que  le  corps  planétaire,  qui  occupe  la  se- 
conde place,  a l’opinion  en  partage,  parce  que  le  nombre 
deux  est  pour  eux  le  symbole  de  l'opinion;  mais  que  le  temps 
est  propice  à la  planète  qui  occupe  la  septième  place  , 
parce  que , suivant  eux  , le  nombre  sept  indiquait  l'oppor- 


(i)  Philo/,  ap.  Su  b.,  I,  p.  5a3;  Bceckh,  PhiL.  n°  i4- 
(a)  Arist.  met .,  I , Ûzm  yào  h ruy^i  /jh  TÔi  piptt  Si^a  xal  ui- 
f «ç  oùruî  r, , fitxfU  4t  âvuOtv  fl  xaTwôtv  àiixia  xai  fl  fiiçi;,  air»- 
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tunité  du  temps  (1).  C'était  assurément  une  tentative 
hardie  que  de  déterminer,  d’après  des  idées  générales, 
tout  ce  qui  est  dans  le  monde  ; aussi  hardie  que  leur  sym- 
bolique était  arbitraire.  Mais  nous  trouvons  que  les  py- 
thagoriciens n'attribuaient  qu'à  la  dyade,  parmi  tous  les 
nombres  de  la  décade  , plusieurs  sortes  de  symboles  de  la 
pire  espèce , parce  quelle  était  considérée  comme  le  prin- 
cipe du  pair  et  de  la  pluralité.  Déjà  l'opinion,  par  oppo- 
sition à la  science  ou  à la  certitude,  ne  pouvait  être  pour 
eux  que  quelque  chose  d'imparfait;  d’ailleurs  la  dyade 
s'appelle  aussi  discorde  et  témérité  (2).  Mais  si  nous  com- 
parons l’ordonnation  pylhagorique  des  grandes  masses 
du  monde , en  commençant  à compter  du  feu  central , 
nous  trouvons  que  l'antipode  occupe  la  première  place  ; 
la  terre,  la  seconde  : ce  qui  devait  fournir  une  preuve 
véritablement  pylhagorique  que  l’imperfection  doit  être 
le  partage  de  la  terre. 


ôl  Xtywotv,  orc  rovrwv  ut V (,  îxacrrov  àt> iOuoç  tavi , cvii3a tvti  Si 
yuatxbt  toutov  f,4o  tw  toitov  TTÂrjfjoç  tîvai  lûv  5vï i !7TOf«vwv  fjxytQcjv  Stà 
TO  va  irafto  ravira  à*oXo«0tt»  rotî  rôiroit  ixâ«TO<î,  TTOTfpov  ovrsç  b aù- 
T»?  àotOfii;  tffriv  b tv  tu  oùpavù,  ô»  <5tT  Xaj3t(v  ôrt  toutmï  txaarov  tcQiv, 
fl  nafà  tout»»  ÆXXoî 

(i)  Alex.  Aphrod.  in  Arist.  met.,  I , q,  fol.  14  a.  Sedde  or- 
dine  cœ/esti  numerorum , t/uem  Pythagorici  asserebant,  meminit 
( Aristoteles ) in  secundo  libro  de  opinione  Pythagoreorum.  C’est 
ce  que  confirment  les  paroles  d’Aristote  citées  précédemment. 
Qui  res  numéros  esse  dicebant  r in  hoc  ordine  ipsas  in  cœlo 
collocabant , quo  hoc , quod  res  ipsas  esse  dicebant , ex.  gr. 
quern  ordincm  dualitatem  habere  rebantur,  hune  opinioneni  in 
mundo  obtinere  confîrmabant , quoniam  his  dualitas  erat  opi- 
nio.  Rursus  quem  ordinem  numerus  septem  obtineret , hune  in 
mundo  assignabant  tempestivitati , utique  quoniam  hune  nume- 
ntni  tempestivitatem  esse  censebant.  Cf.  Alex.  Aphrod.  in  met ., 
1,5. 

(a)  Plut,  de  Is.  et  Os.,  q5  ; cf.  Theol.  arithm.,  a,  où  sans 
doute  tout  est  mêlé. 


I. 
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Si  donc  nous  faisons  attention  que  les  pythagoriciens 
concevaient  la  formation  du  monde  comme  un  dévelop- 
pement harmonique  de  l’un  premier,  allant  du  moins 
beau  et  du  moins  bon  au  plus  beau  et  au  meilleur , nous 
pourrons  légitimement  présumer  qu’ils  admettaient  plu- 
sieurs degrés  de  progression  dans  la  formation  du  monde. 
C'est  cte  que  donne  d’ailleurs  à entendre  Philolaüs,  lorsqu’il 
dit:  Le  feu  central,  le  monde  est  la  première  chose  qui  se 
soit  formée  harmoniquement.  Mais  l’existence  act  uelle  du 
monde  ne  pouvait  cependant  paraître  aux  pythagoriciens 
que  comme  un  développement  long-temps  continué  dans 
le  tout , puisque  l’harmonie  des  sphères  semble  en  être  le 
résultat.  Une  preuve  que  les  pythagoriciens  admettaient 
un  mouvement  des  corps  antérieur  et  moins  régulier, 
c’est  qu’ils  expliquaient  la  voie  lactée  , en  y rattachant  le 
mythe  de  Phaéton,  par  la  chute  d’une  étoile,  ou  par  la 
route  qu’avait  suivie  le  soleil  avant  l'oixlre  actuel  du 
monde  (1).  Pour  ce  qui  est  du  monde  d’aujourd’hui,  les 
pythagoriciens  semblent  aussi  y avoir  admis  de  grands 
chnngemens.  Philolaüs  observait,  il  est  vrai,  que  tout  ce 
monde  est  un  depuis  toujours  et  reste  toujours  un,  régi 
qu’il  est  par  l’un,  son  allié,  le  très  puissant  etle  suprême, 
parce  qu’il  n’y  a ni  hors  du  monde  ni  dans  le  monde  une 
cause  plus  puissante  et  qui  puisse  le  troubler(2)  ; mais 
l’éternelle  durée  du  monde  n'exclut  cependant  pas  l’insta- 
bilité, la  caducité  même  de  chacune  de  ses  parties.  La 
terre  en  particulier,  à cause  du  désordre  de  ses  mouve- 
mens,  devait  apparaître  aux  pythagoriciens  comme  quei- 


(i)  Jrist.  mcteorol.,  I,  8. 

(a)  Stob.  ecl. , I,  p.  4 1 ® i Booekh  Philo/.,  n°  33.  4>d<ftao;  ap- 

Oa&Tw  noopw-  Atyci  yoüv  ovt«î  *»  TW  iwp!  ' trapô  xai  âifQap- 

ecj  xai  èxavcncboan;  iiaprun  tov  ônrl(f>ov  aiùva  ' outc  -yàp  tvrocQt/  <xÀÀa 
ri;  ai  xïa  ÆuvafiixMTffa  aura;  rj'.îOri'jETcu  ovt  (xtozO tv  , «Ocipat  aviTlv 
êuvovcva,  â).À’  r,ç  oôc  i xoatn;  aiwvoç  xai  i;  aiùva  otaficvci  , iTç  ùtv2> 
i/o;  tw  Çuyytviw  xai  xfariïTu  xai  àv-j:rcp.Q otrw  xt^cpwtufJtïOï. 
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que  chose  de  passager  et  de  périssable.  Aussi  philolaüs 
a-t-il  parié  de  la  nutrition  et  du  dépérissement  de  la 
terre  (1),  deux  choses  qui  ont  leur  origine  en  partie  dans 
le  feu  du  ciel , en  partie  dans  l'eau  de  la  lune  ; et  quoi- 
qu’il soit  vraisemblable  aussi  qu'il  ne  dût  s’agir  ici  que  du 
mouvement  perpétuel  de  la  mort  et  de  la  vie  sur  la 
terre  (2),  il  semble  cependant  avoir  voulu  parler  aussi  de 
l'instabilité  de  tout  l'état  vital  de  la  terre,  état  qui  pouvait 
sembler  aux  pythagoriciens  réservé  à un  développement 
plus  parfait  encore. 

Or , comme  l'expression  de  l'idée  que  tous  les  corps  du 
monde  ont  part  à la  vie  générale  du  monde  se  trouve  dans 
la  doctrine  pythagorique  qui  fait  écouler  le  feu  médiale- 
ment  et  immédiatement  6ur  tous  les  corps,  il  s'ensuit  que 
les  pythagoriciens  attribuaient  une  vie  à toutes  les  choses 
particulières,  ou  du  moins  un  germe  de  vie.  Mais  ils  re- 
connaissaient certains  degrés  dans  la  vie  des  choses.  Cette 
doctrine  nous  est  enseignée  très  positivement  dans  un 
fragment  de  Philolaüs , suivant  lequel  quatre  degrés 
d’existence  sont  reconnus  : d'abord  l’existence  qui  com- 
pète  à toutes  choses,  existence  qui  consiste  dans  l'effusion 
de  la  semence  et  dans  la  procréation,  et  qui  tient  à l’or- 
gane de  la  génération  ; ensuite  l’existence  ou  la  vie  des 
plantes,  qui  consiste  dans  l’enracinement  et  la  germina- 
tion et  qui  a pour  organe  l’ombilic;  ensuite  la  vie  des 
animaux,  qui  se  distingue  par  une  âme  sensible,  et  dont  le 
cœur  est  l’organe  spécial;  enfin  la  vie  de  l'homme,  carac- 
térisée par  la  raison,  et  dont  la  tète  et  le  cerveau  sont 
l’organe  propre.  Tous  ces  degrés  de  l’existence  vivante 
sont  tellement  ordonnés,  que  le  degré  le  plus  élevé  con- 
tient tout  ce  qui  constitue  les  degrés  inférieurs(3).  Nous 


(i)  Plut,  de  plue.  phil. , II,  5;  Bœclh  a démontré  que  le 
cosmos  dans  cet  état  n’est  que  la  terre. 

(a)  Vov.  Bœchh  , 1.  I. 

(3)  l'Iteol.  arilhtu. , 4,  p.  aa;  Dceckh  Philol .,  u°  ai.  Ka't 
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devons  croire  que  cette  doctrine  avait  aussi  ses  rapports 
avec  la  théorie  des  nombres;  mais  il  est  dilficile  néan* 
moins  de  se  faire  une  juste  idée  de  cette  espèce  de  rap- 
port. Seulement,  il  est  clair  que , de  même  que  les  py- 
thagoriciens en  général  composaient  les  rapports  des 
corps  mathématiques,  de  la  monade  jusqu’à  la  tétrade, 
et  les  qualités  sensibles  des  corps  physiques  de  la  pen- 
tade,  Philolaüs  déterminait  de  la  même  manière  par 
les  nombres  suivans  les  ordres  d’une  existence  vivante 
supérieure.  Nous  nous  permettrons  de  hasarder  ici  une 
conjecture,  qui  ne  peut  sans  doute  être  appuyée  de  preuves 
certaines,  mais  qui  du  moins  peut  être  justifiée  par  des  in- 
dices qu’on  retrouve  çà  et  là.  11  est  certain,  comme  nous  l’a- 
vons dit,  que  les  degrés  supérieurs  de  l’existence  étaient  in- 
diqués par  la  progression  des  nombres  dans  la  première 
décade.  Et  par  analogie  à la  dérivation  des  corps  phy- 
siques du  nombre  cinq,  la  vie  végétale  s’opère  par  le 
nombre  six,  la  vie  animale  par  le  nombre  sept,  la  vie  hu- 
maine, telle  qu’elle  est  sur  la  terre,  par  le  nombre  huit. 
Or,  si  l'on  fait  attention  que  Philolaüs  ne  donnait  à la  vie 
humaine  sur  la  terre  que  la  vertu  en  partage,  tandis  qu'il 
accordait  la  sagesse  à la  vie  plus  élevée,  dans  le  cosmos, 
c’est-à-dire  dans  les  autres  planètes,  il  sera  clair  alors 
que  le  nombre  neuf  devait  être  le  symbole  de  cette  vie  di- 
vine ou  démonique,  et  qu’enfin  le  nombre  dix  signifiait, 
pour  les  pythagoriciens,  toute  la  vie  du  monde  et  le  der- 
nier principe  des  choses,  comme  on  la  déjà  dit  prece- 


v,wç  &*•  t°5  x^ixo3’  *iXo)'aoî  r t: 

Xryit  , îyxèfoX.î,  xof&a  , o^a).o; , aiioTov  • «y>aX«  (*»«•», 
,<**«  Si  *«'<  «l«W«aç,  xai  T“ 

«pw-ro, , aiioiov  Si  «nripfwvoç  *ara?o)5ç  Tt  *«  ycvvâî.oç-  iy«<pa).oî  « 

JZmk»  iw» , ****  * ™ aMr 

51  t 5»  Çupriww.  A ceci  se  rapporte  l'opinion  que  1 âme  de 
l’homme  s'étend  depuis  le  cœur  jusqu’au  cerveau. 
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demment  (1).  Mais  comme  les  degrés  inférieurs  de  l’exis- 
tence se  distinguent  les  uns  des  autres  par  une  certaine 
organisation,  les  pythagoriciens  semblent  aussi  avoir  at- 
tribué aux  êtres  vivans  dans  les  autres  planètes  une  orga- 
nisation différente  de  celle  de  l’homme;  ce  qui  résulte  de 
ce  que  Philolaüs  ne  les  croyait  sujets  à aucune  déperdi- 
tion^). Il  est  bien  connu  du  reste  qu’il  donnait  à l'uni- 
vers la  forme  d'une  sphère (3). 

Nous  avons  vu  naître  çà  et  là , de  la  manière  dont  les 
pythagoriciens  se  représentaient  l’ordonnation  univer- 
selle de  la  vie  du  monde , des  idées  qui  ont  rapport  à la 
vie  intellectuelle , mais  particulièrement  à la  vie  morale. 
Le  physique  des  choses,  au  contraire,  en  tant  qu’il  n’est 
pas  fondé  sur  la  simple  forme  des  phénomènes,  c’est-à- 
dire  sur  le  nombre  et  la  figure , est  pour  eux  subordonné 


(i)  Theol . arilhm. , 8.  p.  56;  Bœckh , a.  1.  tik.  <5i  furà  rô 

paôrjfuxTiKÔv  ftiyS oç  rpijfîï  Stavrm  cv  mpâSi  iroiorrira  xai  ypôicrt  im- 
tS;  ÿûscw;  «v  ircvrâÆi  , ijn^uaiv  Si  iv  i^âii , voûv  il  *o<  vyttatv 
Mil  to  vit’  avroû  Xryôfttvov  <pû;  iv  , fuxtx  xaûxo  vrian  (para  xa't 

xfiùiav  xat  fiürt»  xoi  tirîvsiav  in’  oyooâSi  tTvpfirtvat  rot;  ouaiv.  Il  y a 
peut-être  quelque  coufusion  dans  ce  fragment.  Si  ÿv/oxnç  est  at- 
tribue à six  et  «0;  à sept,  uloi-s  cela  semblerait,  d’après  les  frag- 
mens  de  Philolaüs  précédemment  cités , signifier  plus  pour 
l'animai  et  pour  l'homme  que  pour  la  plante  et  pour  l’a- 
nimal ; mais  il  est  certain  , par  d’autres  passages  , que  le  voOç 
aussi  était  attribué  aux  animaux  par  les  pythagoriciens,  et  que 
pouvait  bien  aussi  être  attribué  aux  plantes  ; mais  il 
n’est  pas  vraisemblable  que  les  pythagoriciens  aient  pu  oublier 
les  plantes  dans  la  comparaison  qu’ils  faisaient  des  nombres  avec 
les  modes  de  l’existence  et  de  la  vie  ; /xHxif  et  îirivoia  convien- 
nent encore  parfaitement  à l’espèce  humaine.  Il  résulte  de  là  , 
Theol.  arilhm. , g , que  le  nombre  neuf,  comme  le  plus  voisin 
de  dix,  doit  indiquer  une  supériorité  de  nature  spéciale. 

(a)  Slob.  ecl.,  1,  p.  56a. 

(3)  Philo/,  ap.  Slob.  ecl.,  I,  p.  45a , 468. 
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Et  par  eux  négligé.  La  psychologie  semble  donc  àVOif  été 
le  principal  objet  (1)  de  leurs  recherches.  De  ce  qu’ili 
appelaient  l'âme  un  nombre  (2)  ou  uhe  harmonie  (3)> 
il  s’ensuit  seulement  que  dans  leur  contemplation  sur  ce 
sujet , ils  sont  restés  fidèles  à leur  système  général  dè 
tout  ramener  à des  idées  de  nombre  ; mais  nous  n’avons 
par  là  aucune  détermination  précise  sur  ce  qu’ils  CntMP- 
daient  par  aine.  Quand  donc  on  les  Voit  constamment 
rapporter  les  phénomènes  de  la  vie  de*  âmes  particu- 
lières à la  force  vivifiante  générale  dans  le  monde*  on 
ne  saurait  douter  qu'ils  n’aient  considéré  toutes  les 
âmes  comme  une  émanation  de  l’ânic  universelle  da 
monde  (4)  ; c'est  ce  que  voulaient  dire  les  écrivains  pos- 
térieurs par  la  formule  : L ame  vient  du  dehors  dans  lè 
corps  (5).  Mais  ils  peuvent  bien  peut-être  s’étre  exprimés 
plus  exactement,  en  disant  que  l'aine  est  incorporée  par  le 
nombre  et  le  rapport  harmonique  (G).  Si  maintenant  l’on 
fait  attention  à la  manière  dont,  pour  les  pythagoriciens, 
le  corps  résulte  des  rapports  numériques  ou  des  unités, 
et  comment  Platon  traite  la  doctrine  , que  l’âme  est  l’har- 
monie du  corps,  en  faisant  parler  Simmias  qui  avait  en- 
tendu Philolaüs  (7)  , on  aura  l'idée  la  plus  précise  qu’oa 
puisse  avoir  de  la  doctrine  pythagorique  * en  consi  dé» 


(i)  C’est  là  simplement  ce  que  veut  dire  Aristote , ]\let.  ,1, 
7 : Ai'o  Ttpc  irvfôç  r,  yr,q  r<  t<5v  5)  lui:  rûv  toioutmv  cùî’  êfioüv  lipéxaurv, 
an  oùGiv  ttc:  t rùv  aîi&iiTtiy  g "Tuai  /ïysvrrç  Wiov. 

(а)  Plut,  de pl.  phi/.,  IV,  a;  De  anim.  procr.,  I,  a. 

(3)  Phil.  ap.  Macrob.  somn.  Scip.,  I , ; Claud.  Matnert., 

11,75  cf.  Arist.  de  anim.,  1,4;  Polit.,  VIII , 5. 

(4)  Cic.  de  tint.,  D.,  1 , 1 1 ; Plut,  de  pl.  pli.,  IV*  7. 

(5)  Stob.  ed.t  ï,  p.  790.  . 

(б)  Claud.  flîam.,  1.1.,  anima  inditur  corpori  per  numenim 
et  immortalem  eandemque  incorporaient  con re/l ientiafn . 

(7)  Phœd.,  p.  85  s, 
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Vant  l’âme  comme  un  rapport  numérique  qui  forme 
harmoniquement  son  corps.  C'est  ce  que  dt  termine  en- 
core plus  nettement  la  doctrine  de  Philolaüs  : que  diffé- 
rentes sortes  d’organes  supposent  différentes  sortes 
d’dmes.  L’âme  serait  donc  incorporelle  (1)  suivant  les 
pythagoriciens , comme  les  nombres  cus*inème6  sont  in- 
corporels, en  tant  que  principes  des  choses  corporelles; 
mais  aussi  elle  ne  pourrait  apparaître  que  dans  un  rap- 
port corporel. 

La  doctrine  de  l’âme  était  intimement  liée  à celle  des 
démons  et  des  héros,  dans  le  système  des  pythagoriciens. 
Ils  s’étonnaient  qu'on  dit  qu’on  n’avait  vu  aucun  dé- 
mon (2)  ; ce  qui  autorise  à penser  qu’ils  regardaient  les 
apparitions  des  démons  comme  quelque  chose  de  fort 
ordinaire.  On  a parlé  , d’après  eux  , de  bons  et  de  mau- 
vais démons  (3) , qui  dormaient  aux  hommes  les  présages 
ou  les  sigues  de  la  maladie  et  de  la  santé , et  leur  en- 
voyaient les  songes  (4);  plusieurs  rites  *e  rapportaient  aux 
démons  (S).  Si  maintenant  nous  comparons  à ces  tradi- 
tions ce  qu’Aristote  dit  de  l’àrne,  d'après  la  doctrine 
pythagorique , savoir,  que,  suivaul  les  uns,  les  âmes 
fi’étaieut  que  de  petits  atomes  lumineux  dans  l'air  ; sui- 
vant d’autres,  ce  qui  met  cette  poussière  lumineuse  en 
mouvement  (6);  et  si  en  même  temps  nous  observons 
que  les  âmes  errantes  dans  l’air  sont  appelées  démons  et 
héros  par  les  pythagoriciens  (7),  nous  pourrons  bien 

(i)  Claud.  Mam.,  1.  1.  j Plat.  Phœd.,  1.  1.  Ctç  ij  fùv  àp/tmla 

iôpctrov  ti  xa!  âstàpux tov. 

(s)  Arist.  ap.  Apulej.  de  deo  Socr.,  p.  53,  ed.  Franco/. 

{3j  Plut,  de  Is.  et  Os-,  u5 ; Pe  pleut,  plûl.,  1 , 8. 

(4)  Diog.  L.  VUt,  3a.  Les  pythagoriciens  croyaient  à la  si- 
gnification des  songes.  Cic.  de  div.,  I,  3;  Il , 58. 

(5)  Diog.  L.,  1. 1. 

(6)  De  anim.,  1,  a.  ’E^aorav  yip  tiv»;  otùrûv,  viivijçiiv  rTvai  t*  Iv 
riô  détpc  £\5<Tfi3T a , oi  St  t 4 Tavra  xivoôv. 

(7)  Diog.  L.,  1.1. 
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admettre  qu’ils  pensaient  que  les  âmes  hors  des  eorp» 
organisés  avaient  une  vie , quoique  cette  vie  ne  fût  qu'un 
songe,  une  vie  imparfaite  (1),  semblable  à celle  des  om- 
bres qui  sont  aux  enfers.  11  semble  même  que  pour  eux 
les  démons  et  les  héros  ne  fussent  autre  chose  que  des 
âmes  qui  n’ont  pas  encore  informé  des  corps,  d’animaux 
ou  d'hommes , ou  qui  déjà  s’en  sont  séparées.  Leur  doc- 
trine de  la  métempsycose  pouvait  se  rattacher  à celle-là  ; 
puisqu’ils  admettaient  que  les  âmes  sorties  des  corps 
pouvaient  de  nouveau  en  animer  d’autres  (2)  en  formant 
une  harmonie.  Ce  dogme  est  trop  connu  pour  qu’il  soit 
nécessaire  de  s’y  arrêter  plus  long-temps.  On  doit  remar- 
quer néanmoins  que  l'union  qui  se  forme  entre  une  âme 
et  un  corps  ne  doit  pas  être  considérée  comme  fortuite, 
mais  qu’elle  avait  pour  base,  dans  la  doctrine  pythago- 
rique , la  convenance  de  l’âme  et  du  corps.  Il  ne  faut 
pas  oublier  non  plus  que  les  pythagoriciens  n’admettaient 
de  métempsycose  que  par  le  moyen  de  la  génération  ani- 
male (3);  parce  que,  suivant  PhiiolaUs,  les  plantes,  quoi- 
que vivantes,  ne  sont  cependant  pas  animées (4);  et  que, 
suivant  le  même,  il  y a encore  d’autres  genres  de  vie 
pour  l’âme,  que  celui  qui  consiste  dans  l'animation  d’un 
corps  d’animal  ou  d’homme,  telle  que  la  vie  de  l’âme, 
avant  qu’elle  fasse  son  entrée  dans  un  corps  organisé  , et 
celle  dont  elle  jouit,  après  sa  séparation  d’un  corps , jus- 
qu'à ce  qu’elle  informe  un  autre  corps.  Du  reste , il  y a 


(i)  Porphyr.  de antr.  Nymph.,  a8. 

(a)  Arist.  de  anim.,  1 , 3.  Cloirsp  «y&^ôfitvov  xarà  rovç  IlvOocy»- 
ptxoùç  rrr*  Tv^oüîotv  iiç  to  tu^’ov  tviù«s6<xi  aûfta.  Les  plus 

anciens  vestiges  de  cette  doctrine  se  trouvent  dans  les  vers  de 
Xenophane,  dans  Diog.  L.,  VIII,  36. 

(3)  Thcodoret.  hœret.  Jdb.  conip.,  V,  ao , si  je  ne  me  trompe, 
est  le  seul  qui  présente  une  tradition  contraire;  mais  elle  mé- 
rite peu  de  confiance. 

(4)  Voy.,  plus  haut , Diog.  L.  VIII,  a8. 
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plus  d’une  obscurité  dans  ce  dogme.  La  doctrine  de  la 
métempsycose  faisait  bien  certainement  partie  des  my- 
thes sacrés  des  pythagoriciens  (1);  d’où  l’on  peut  présu- 
mer qu’un  grand  nombre  de  choses  y étaient  prises  figu- 
rément  par  les  pythagoriciens  philosophes,  pour  indiquer 
seulement  la  doctrine  de  l’immortalité  de  l’âme.  La  doc- 
trine de  la  vie  de  l’âme , hors  des  corps  organiques , sem- 
ble particulièrement  se  concilier  assez  peu  avec  l’opinion, 
que  l’âme  est  l’harmonie  du  corps,  et  que  son  activité 
dépend  de  certains  organes  de  ce  corps;  seulement  nous 
voyons,  par  une  relation  de  couleur  toute  pythagorique, 
que  l’on  attribuait  aussi  aux  états  de  l'âme , hors  du  corps 
des  animaux,  une  certaine  harmonie,  et  que  l’on  ne  faisait 
pas  rentrer  les  âmes  particulières  dans  l'harmonie  univer- 
selle. On  nous  rapporte  même  , à ce  sujet , qu'Eurvte  crut 
au  conte  que  lui  fit  un  berger,  qui  disait  avoir  entendu 
la  voix  de  Philolaüs  sur  sa  tombe  , et  qu’il  lui  demanda 
seulement  quelle  harmonie  cette  voix  faisait  entendre  (2). 
La  foi  aux  châtimens  et  aux  récompenses  après  la  mort 
est  aussi  étroitement  liée  à la  doctrine  de  la  métempsycose, 
et  rend  impossible  l'anéantissement  de  la  personnalité  ; 
les  méchans  étaient  relégués  dans  le  Tartare,  où  le  ton- 
nerre les  effraie  (3)  ; ils  sont  exclus  de  la  société  des  bons, 
et  tous  retenus  par  les  furies  dans  des  liens  qu’ils  ne  sau- 


(i)  C’est  ce  que  confirme  l’expression  d’Aristote,  l.  I. 

(a)  Janib .,  V.  P.  i3g,  1 48. 

(3)  Arist.  anal.  post. , II,  n.  Je  u’apcrçois  pas  pourquoi , 
comme  le  veut  Lobeck  , sans  en  donner  des  raisons  (de  Pylha- 
goreorum  sententiis  wysticis , Rcgiom.,  1817),  il  s’agirait  ici  des 
Titans  qui  habitaient  le  Tartare  d’Homère;  j’aime  mieux  me 
rappeler  à ce  sujet  le  Tartare  platonicien,  Phœd.,  p.  1 1 3 ; De 
republ.,  X,  p.  61G,  où  l’on  trouve  beaucoup  de  choses  dans  le 
genre  des  pythagoriciens , telle  que  la  crainte  du  mugissement 
de  l'abîme.  J’ai  aussi  pour  moi  l’interprétation  de  Thémistius. 


Digitized  by  Google 


MVBE  IV.  CHAPITRE  II. 


362 

raient  briser;  mais  les  bons  ont  leur  séjour  dans  le  lien 
le  plus  élevé,  où  ils  mènent’ une  vie  commune  (1). 

L’union  de  lame  et  du  corps  fournit  encore  aux  pytha- 
goriciens nn  autre  point  de  vue  qui  se  réfléchit  sur  leur 
doctrine  générale.  En  effet , comme  tout  est  soumis  à la 
direction  divine,  c'est  aussi  par  un  acte  de  la  Divinité  que 
l'âme  habite  le  corps,  et  y est  en  quelque  sorte  comme 
dans  un  tombeau,  en  punition  de  quelque  faute  (2);  ce  qui 
fait  que  personne  ne  doit  sortir  de  la  place  qui  lui  est  assi- 
gnée dans  le  monde.  Ce  dogme  semble  bien  s’accorder 
arec  ce  que  disaient  les  pythagoriciens  d’une  destinée  na- 
turelle et  primitive  de  l’homme  , qui  s’aperçoit  tout  aussi 
bien  dans  les  accidens  de  la  fortune,  que  dans  les  capa- 
cités naturelles,  petites  ou  grandes  (3).  Nous  apercerons 
en  cela  le  caractère  religieux  et  moral  de  l’école  pythago- 
rique,  tel  qu’il  s’était  manifesté  sous  l’influence  de  l’opi- 
nion de  l'imperfection  de  la  vie  terrestre.  11  faut  ajouter 
néanmoins  que  l'union  de  l’âme  et  du  corps , quelque  im- 
parfait qu'elle  puisse  d’ailleurs  faire  supposer  l’état  de 
l’âme,  offre  cependant  à l’âme  le  moyen  d’agir  d’une  ma- 
nière analogue  à sa  nature  ; car  elle  a par  le  moyen  du 
corps  des  organes  de  son  activité  et  de  sa  connaissance  , 
en  un  mot , des  sens.  C’est  ce  que  reconnaissaient  les  py- 
thagoriciens, puisqu’ils  enseignaient  que  l’ame  aime  le 
corps,  parce  que  les  sens  lui  sont  nécessaires  pour  l’acqui- 
sition de  la  connaisance  (1).  Il  leur  semble  donc,  d’une 


(i)  Diog.  L.,  VIII,  3i;  Plut,  non  posse  suav.  vivi  sec., 

Epie-,  ■»«. 

fa)  Pli  îlot.  ap.  Clent.  Alex,  strom.,  III,  p.  433;  Bœckh , 
PkUol.,  Il®  a3.  M*ptuotwrort  Si  xot?  »i  mH.moi  SloMysi  Tl  fiwvrttç, 

Sia  Tmç  a ’^rjy'x  tt7»  ccupan  wvfÇïv*T«i  xal  x«9»7rtp  tv  **«*- 

pwi  toôtm  Ttôanmx,  Plat.  Pha-d.,  p.  6i  s.  ; Atken.,  IV,  «4  , P- 
i5y  ; T)4og.  L.,  VIII,  3i  ; ■Ctc.  de  senect.,  to. 

(3)  Arâtoxcu.  erp.  S/ob.  ecl.,  I,  p.  ®oG. 

44)  Cktud.  Marti. 1,  DiPgitttr  corpus  ab  anima , ffuia  fine 
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part , que  la  vie  de  l’âme , dans  le  corps , est  un  véritabl# 
état  de  peine  et  de  souffrance;  et  d’un  autre  côté,  quu 
c’est  ut»  état  nécessaire,  qui  a sa  destination  pour  le  bien 
dans  la  liaison  générale  des  choses. 

Or,  comme  les  pythagoriciens,  ainsi  qu’on  l'a  déjà  dit,* 
admettaient  plusieurs  degrés  dans  la  vie  de  l’âme,  dont 
les  inférieurs  devaient  être  contenus  dans  les  supérieurs  -, 
ils  admettaient  sans  doute  aussi  une  division  analogue  de» 
facultés  de  l’âme;  mais  cette  division  reposait  sur  la  dif- 
férence entre  les  hommes  et  les  animaux , et  par  consé- 
quent, comme  on  le  dit  ordinairement,  sur  la  différenc» 
entre  le  raisonnable  et  l irraisonnable.  Ils  distinguaient 
donc  dans  lâme  de  l’homme  un  élément  raisonnable  et 
un  élément  non  raisonnable  ; ce  dernier  élément  seul  était 
le  partage  des  animaux,  mais  les  deux  élémens  formaient 
l’âme  humaine  (1  ).  Outre  cette  division  en  deux  facultés, 
on  en  attribue  encore  une  autre  tripartite  aux  pythagori- 
ciens ; mais  les  rehseignemens  sont  cependant  si  peu  satis- 
faisans  sur  ce  point , qu’on  n’en  peut  rien  dire  avec  certi- 
tude. Les  philosophes  plus  récens  ont  été,  pour  la  plupart» 
portés  à attribuer  aux  pythagoriciens  ta  même  division  de» 
facultés  de  l’àme  qu’on  retrouve  dans  Platon , c’est-à-dire 
l’appétit,  le  courage  et  la  raison;  mais  on  peut  justement 


eo  non  polesl  uli  sens  i Lus.  Philol.  ap.  Stob.  ecl.,  1,8.  Nuv  31 
evroç  (à  àwôfiôç  ) xorràt  4'UX®'  mo'hatt  seiira  yvtMrà  xae 

irorâyopa  àXXiXocç  xarà  yviipovoç  <fvoiv  àiripyâÇ«Tai.  Cf.  Plut,  qutett. 
Rom. , io. 

fi)  Galen.  rie  Hipp.  et  Plat,  plac.,  ÏV,  y;  V,  6 , set.  Port» 
dtniurn;  Cic.  qtt.  T'use.,  IV,  5.  Pythagofns  primutn , detnde 
Plato,  unintmn  in  duas  parles  ttùndnnt,  aller  cnn  mtionis  parti- 
ripenv,  altérant  expertem  ,■  in  participe  ratio  iris  ponant  tmn- 
ipnüitatem  , id  est  placklam  r/metamque  oonstanriatn  ; in  dût 
altéra  motus  turbidos  turn  irte , lum  cupiditatrs , contrario*  Ati» 
micosque  rationi. 


Digitized  by  Google 


tlVRE  IV.  CHAPITRE  II. 


364 

soupçonner  la  vérité  de  cette  tradition  (I).  Une  autre 
tradition  se  recommande  par  la  propriété  des  expressions 
dans  lesquelles  la  division  est  conçue.  Les  pythagoriciens 
auraient  en  conséquence  appelé  la  force  d’âme  propre  à 
l’homme  <pptv«î;  et  le  principe  animai,  -/où;  et  du,us;;  en 
sorte  que  le  3uji'o;  aurait  eu  son  siège  dans  le  cœur,  le  voû; 
et  le  vprvt;  dans  l’encéphale  (2)  ; ce  qui  pourrait  s'accorder 
avec  la  division  de  Philolaüs,  touchant  les  différentes 
espèces  de  vies , en  considérant  qu’il  n’était  guère  pos- 
sible de  ne  pas  remarquer  que  les  animaux  aussi  ont  un 
cerveau,  quoique  moins  parfait  que  celui  de  l’homme. 
Mais  la  tradition  précédente  ne  s'accorde  pas  avec  d'autres 
expressions  de  Philolaüs , qui  semblent  indiquer  que  le 
»oü;  est  propre  à l'homme;  en  sorte  que  l’on  devrait  au 
moins  reconnaître,  si  on  voulait  tenir  compte  de  celle 
tradition,  qu’il  y avait  sur  ce  point  différentes  manières 
de  s’exprimer  dans  l'école  pythagorique. 

La  division  de  l'Aine  en  raisonnable  et  irraisonnable  a, 
du  reste,  si  nous  faisons  attention  aux  traditions,  un  rap- 
port évident  à l'agir,  ainsi  qu’au  connaître.  Car  on  ne 
peut  nullement  douter  que  les  pythagoriciens  n’aient 
traité  de  la  connaissance  , dans  leur  élude  de  l'âme.  Mais 
on  voit  jusqu’à  quel  point  la  connaissance  était  par  eux 
rattachée  à l'organisation,  par  le  fait  qu’ils  attribuaient 
aux  animaux  un  germe  de  raison,  qui,  à cause  de  son 


(i)  Voy.  mon  Histoire  de  la  philosophie  pythagoricienne,  p. 
aao , s. 

(a)  DlOg.  L , VIII , 3o.  Tr,v  il  ânOotoxm  xJnjjfir*  JiaptîoOcti  Tpqjri, 
tîç  Tt  voü»  xat  tppl »ctç  x»'i  S'ufiôv  ' yov»  fih  ouv  cT.at  xoù  Sv pbv  xai  iv  toi; 
«XXoiç  Ç-œtç  ■ «pprva;  41  povov  iv  <j»9pwiru.  ETvai  41  tt,v  àflçnv  rrjç  J/vyïç 
ành  xap4ûx{  papt  «yxftpa)ov.  Kai  r!>  fùv  c»  rt  xao4i«  pip oç  aùrïç  ûmxp- 
■/} iv  3vuôv  ' tpp naç  St  xal  voüv  rà  h tû  iyxapaXip.  Ce  que  dit  Plutar- 
que, De  p lac.  p/i.,  IV,  5,  s’accorde  avec  cela,  non  pas  pour 
les  mots , mais  pour  le  fond  ou  pour  la  pensée.  Jlu9.  rô  piv  Çurt- 
Jtèv  irtpc  T73V  xapôiov,  rô  41  Xvyixbv  xai  voipïv  iripi  r*)v  xepaXr.v . 
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Mélange  disproportionné  avec  le  corps,  et  à cause  du 
défaut  de  langage,  ne  pouvait  parvenir  à une  activité  ra- 
tionnelle (1).  Cette  proposition  n’est  assurément  pas  le 
résultat  de  l’expérience , et  nous  ne  pouvons  l’attribuer 
qu'aux  efforts  des  pythagoriciens  pour  apercevoir  partout 
dans  le  monde  au  moins  la  possibilité  de  la  raison.  Jl  est 
impossible  de  méconnaître  cette  tendance  dans  toute  leur 
doctrine.  Mais  l’union  du  raisonnable  avec  le  corporel  se 
laisse  apercevoir  en  ce  que  les  pythagoriciens  attribuaient 
aux  sens  un  rôle  important  dans  notre  activité  intellec- 
tuelle, quoique  cependant  ce  ne  fût  pas  le  rôle  principal; 
car,  sans  doute,  les  recherches  mathématiques,  qui  ne 
s’accomplissent  pas  par  les  sens,  devaient  éire  pour  eux 
delà  première  importance  parmi  tous  les  genres  d’activité 
scientifique.  Or,  comme  ils  admettaient  sans  doute  que  le 
semblable  ne  se  connaît  que  par  le  semblable  (2),  ils  pou- 
vaient penser  encore  que  les  sens  ne  pouvaient  connaître 
que  ce  qui  est  corporel , mais  non  pas  les  principes  des 
phénomènes  sensibles  ; ils  devaient  donc  mesurer  par  l’o- 
reille les  phénomènes  de  l'harmonie  musicale;  mais  le 
rapport  de  ces  phénomènes  ne  pouvait  être  déterminé  que 
par  la  raison  (3);  ce  qui  s’accorde  aussi  avec  ce  que  dit 
PhilolaUs,  que  l'entendement  mathématique  est  le  crité- 
rium de  la  vérité  (4).  Le  nombre,  l’harmonie,  sont  la 
source  de  toute  vérité;  et  s’il  n’existait  pas  dans  les  choses, 
rien  de  vrai  ne  pourrait  être  connu.  C’est  lui  qui,  dans 
la  perception,  établit  le  lien  entre  l'àme  et  les  choses, 
car  l'organisme  n'existe  que  par  l’harmonie  des  nombres, 
et  quoique  nous  ne  puissions  pas  connaître  la  source  de 


(i)  Plut.  depl.  ph.,  Y,  ao. 

(a)  Sext.  Emp.  adv.  math.,  VII,  ga. 

(3)  Porphyr.  in  P toi.  harm.,  p.  ao8  ; Boeth.  de  mus.,  I , g; 
cf.  V,  16. 

(4)  Sext.  Emp.,  1. 1. 
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toute  vérité,  l’essence  éternelle  des  choses,  leur  nature 
intime  et  absolue,  nous  pouvons  cependant  l'apercevoir 
par  les  sens  et  la  raison  dans  les  choses  (1).  Ainsi  toute 
connaissance  se  rattache,  pour  les  pythagoriciens,  à leur 
théorie  des  nombres. 

Mais  la  division  des  facultés  de  l’âme  avait  aussi  pour 
eux  un  sens  moral.  Ils  avaient  d’abord  cherché , comme 
le  dit  Aristote,  à déterminer  quelque  chose  dans  la 
science  des  mœurs  (2);  mais  ce  qui  en  résulta  de  scienti- 
fique et  d'étranger  à leur  point  de  vue  général  des  choses 
semble  cependant  n’avoir  été  que  d’une  très  médiocre 
importance.  11  est  très  douteux,  à travers  tant  de  tradi- 
tions postérieures  si  diverses  à ce  sujet,  qu'ils  aient  établi 
quelque  chose  sur  le  souverain  bien,  ou  sur  le  but  de 
toute  action  raisonnable  (3);  mais,  de  ce  que  Philolatts 
représentait  la  vertu  comme  le  caractère  propre  de  la  vie 
morale  sur  la  terre,  on  pourrait  en  conclure  qu’ils  s’é- 
taient rendu  raison  de  l’idée  de  la  vertu.  Ils  appelaient  la 
vertu  une  harmonie  (4)  ; mais  il  faudrait  plus  de  précision 
dans  la  détermination  de  cette  harmonie  spéciale.  Il  n’est 
pas  invraisemblable  que  les  pythagoriciens  faisaient  con- 
sister cette  harmonie  dans  l’accord  du  raisonnable  et  de 
l’irraisonnable,  pendant  tout  le  cours  de  notre  vie.  Car, 
d'un  côté,  quand  Pbilolaüs  remarquait  que  quelques  prin- 


(|)  Voy.,  plus  haut,  Stob.  ecl.,  I,  p.  8;  Boeckh,  Philol., 

n I Ou  yflp  î ^î.ov  ouOcvi  cvOtv  fùiv  Trpayüa— edv  outc  où— <5v  troQ’ 

«ûri  eflrt  tOX-J  iror'  5XXo,  if  fir>  7;  ipSplf  xa'i  à tout»  ««ta  ' »0»  St 
jrrX.  Theol.  arithm.,  io,  p.6i. 

(a)  Elh.  magn-,  I,  t. 

(3)  Stob.  ecl.,  II,  p.  64, 66j  Serin.,  XI,  a5;  Clem.  Alex, 
serm.,  IV,  p.  535  ; Jambl.,  V.  P.  1 3-j;  Procl.  in  Plat.  Alcib., 
prim.,  III,  p.  ?a $ in  Plat.  Parai.,  II,  p.  78,  1 1a  , ed.  Cous.} 
Heracl.  Pont.  ap.  Clem.  Alex,  strom.,  II,  p.  417. 

(4)  Diog.  L.,  VIII,  33. 
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cipes  sont  plus  forts  que  nous  (1),  il  semble  avoir  voulu 
signaler  par  là  la  puissance  des  passions  irraisonnables, 
mais  qui  doivent  être  vaincues  par  la  raison,  si  nous  vou- 
lons mener  une  vie  paisible  et  harmonique;  et  c’est  dans 
ce  sens  que  les  pythagoriciens  employaient  aussi  la  mu- 
sique pour  calmer  les  passions  et  pour  exciter  la  force  de 
l'activité  rationnelle (2).  D'un  autre  côté,  nous  trouvons 
que  les  pythagoriciens  cherchaient  à mettre  de  l’ensemble, 
de  l’accord  , dans  toute  la  vie,  en  ce  qu’ils  commandaient 
de  réfléchir  sur  le  passé  et  sur  l'avenir  pour  le  choix  des 
fins  morales  (3).  Tout  ce  qu’on  a dil  des  vertus  parti- 
culières, d'après  la  doctrine  pythagorique , est  le  plus 
souvent  douteux  , ou  doit  être  décidément  rejeté;  cepen- 
dant nous  savons,  d’après  des  monurnens  certains , qu’ils 
appelaient  la  justice  un  nombre  également  égal , voulant 
dire  par  là  qu’il  est  juste  que  chacun  supporte  les  consé- 
quences morales  de  ses  actions  ( 1).  Il  ne  faut  pas  être 
surpris  de  trouver  une  idée  si  grossière  dans  l'enfance  de 
U morale. 

On  ne  trouve  pas  de  traces,  qu’on  puisse  suivre  avec 
certitude,  d’un  développement  scientifique  des  princi- 
pes politiques  clict  les  pythagoriciens , quoiqu’il  ne  soit 
pas  invraisemblable  qu’ils  aient  eu  à ce  sujet  certaines 
doctrines  générales.  Nous  trouvons,  au  contraire,  une 
foule  de  règles  de  conduite  qui  leur  sont  attribuées,  et 
dont  l'ensemble  intrinsèque  ne  peut  être  dérivé  que  des 
localités  et  des  rapports  qui  s étaient  établis  dans  la  so- 
ciété pythagorique.  Et  si  nous  devions  considérer  celte 


(l)  Arist.  et  h.  Eud.,  II,  8.  Eïvai  riva;  Xôysuç  «(acTTovf  r,u£v. 

(a)  Plut,  de  Is.  et  Os.,  8i  ; De  virl.  mor.,  3 ; De  mus.,  3^  ; 
Porphyr. , V.  P.  3o;  Jambl.,  V.  P.  64- 
(3)  Carni.  aur V,  4o , s.  ; Cic.  de  senecl. , IC  ; Porph V , 
P.  4o;  Jambl., P'.  P.  iG5. 

44$  Arist.  edi.  magn.,  1.  I,  34  ; Eik.  Tiic.,  V,  5. 
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société  comme  l’expression  de  leurs  idées  morales,  ces 
maximes  de  conduite  seraient  encore  précieuses  pour  dé- 
terminer le  caractère  de  l’école  pythagorique.  En  général, 
car  ce  n’est  pas  ici  le  lieu  de  nous  arrêter  aux  détails,  on 
aperçoit  dans  ces  préceptes  un  attachement  à l’antique 
religion , ce  qui  parut  plus  tard  une  sorte  de  superstition; 
et  ce  à quoi,  sans  doute,  se  rattachait  aussi  un  grand 
nombre  de  pratiques  superstitieuses  en  effet.  Ainsi  l’on 
met  dans  la  bouche  des  pythagoriciens  cette  sentence  : 
Nous  serions  meilleurs,  si  nous  approchions  des  dieux  (1). 
Toute  la  vie  de  l’homme  était  donc  regardée  comme  s’ac- 
complissant sous  la  direction  des  dieux,  comme  une  tâche 
que  nous  devons  remplir  suivant  une  destinée  divine  : de 
là  la  défense  du  suicide(2).  C’est  ainsi  encore  qu’Archytas 
disait  que  l’arbitre  et  l'autel  sont  une  même  chose;  car 
celui  qui  éprouve  une  injustice  se  réfugie  auprès  de  tous 
deux  (3).  C’est  ainsi  qu'il  était  défendu  de  maltraiter  son 
épouse,  parce  qu'elle  est  conduite  de  l’autel  en  sup- 
pliante (4).  La  plupart  des  règles  de  conduite  des  pytha- 
goriciens sont  ascétiques  : elles  insistent  sur  la  tempérance 
dans  les  appétits  sensibles,  sur  la  modération  dans  les 
passions  ( le  triomphe  des  pythagoriciens  sur  la  colère  est 
célèbre),  sur  la  lidélité,  sur  l'amour  et  'l'amitié,  dont  les 
modèles,  Damon  et  Pytbias,  sont  mis  au  nombre  des  py- 
thagoriciens; enfin  sur  la  nécessité  de  savoir  supporter  la 
faim  et  la  soif,  le  travail  et  les  peines  de  toute  nature;  en 
sorte  qu’une  de  leurs  maximes  était  non  seulement  de  ne 
rien  retrancher  du  fardeau  qui  accable  celui  qui  le  porte, 
mais  d’y  ajouter  (5).  On  reconnaît  ici  le  caractère  sévère 


(i)  Plut,  de  de/,  orac.,  7 ; De  sapent.,  9. 

(•a)  Comparez  Bccckh , Philo!,,  n°  a3. 

(3)  Arist.  rhet.,  III,  11. 

(4)  Arist.  œcon.,  I,  4;  Jambl.,  V.  P.  84. 

(5)  Jambl.  protrept.,  ai,  p.  1 3 1 s.;  Porphyr .,  V.  P.  4»  J c. 
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des  Doriens,  mais  tempéré  par  la  philosophie.  Comme  ils 
cherchaient , par  l’ascétique , à se  former  à la  morale  pra- 
tique, ils  dûrent  remarquer  qu’il  n’y  a que  l’ascétique  à 
laquelle  on  peut  accoutumer  l'homme  dès  son  enfance  la 
plus  tendre,  qui  puisse  promettre  un  résultat  certain. 
Aussi  trouvons-nous  que  les  pythagoriciens  avaient  parti- 
culièrement à cœur  ce  qui  faisait,  chez  les  Grecs,  une 
partie  essentielle  et  nécessaire  de  l'éducation,  savoir  : la 
gymnastique  et  la  musique,  toutes  deux  dans  leur  plus 
grande  extension  , et  qu’ils  avaient  reconnu  en  général 
1 importance  de  l’éducation  pour  les  particuliers  et  pour 
l’Étal  (1). 

Cependant  1 ’éihiques’exprime  moins,  chez  les  pythago- 
riciens, par  sentences  isolées  que  par  principes  généraux. 
En  jetant  un  coup  d'œil  sur  l’ensemble  de  leurs  opinions, 
on  ne  peut  méconnaître  combien  tout  leur  apparaît  sous 
un  jour  moral.  Pour  eux,  l’ordre  de  l’univers  est  un  dé- 
veloppement harmonique  du  premier  principe  de  toutes 
choses,  non  en  beauté  extérieure,  mais  en  vertu  et  eu 
sagesse , sur  la  terre  et  dans  le  cosmos.  Tous  ces  attributs 
du  premier  principe  ne  brillent  point  d’abord  de  tout  leur 
éclat  dans  le  monde,  mais  ils  se  développent  avec  la  vie 
du  touL  et  des  âmes  particulières  qui  sont  en  lui,  et  qui 
participent  de  la  force  vivifiante  universelle.  C’est  pour- 
quoi l'harmonie  du  monde,  tout  imparfaite  qu’elle  est 
encore  maintenant,  a été  ordonnée  d'après  des  idées  mo- 
rales, et  laisse  apercevoir,  dans  le  monde,  ici  l’injustice, 
là  l’opportunité  du  temps,  ou  la  vertu  et  la  sagesse.  Mais 
aussi  l’ordonnateur  du  monde  a-t-il  réservé  aux  âmes  par- 
ticulières des  peines  et  des  récompenses  de  leurs  actions. 
Ce  pourrait  être  là  un  côté  du  point  de  vue  général  des 


not.  RiUerh.j  Plut,  de  f rat.  am .,  17;  de  exil.,  8;  Aristoxen. 
ap.  Stob.  serai.  X,  67,  etc. 

(1)  Aristoxen.  ap.  Stob.  serra.,  XLIII,  49. 


1. 


îi 


m iifitii  tf . crtAPTtné  fi.' 

Jjÿthïgbribiêné  Suè  le  indnüé;  l'autre,  àb  bohtràirë,  est 
Voüt  Mathématique  , et  se  rattache  cepèrtdant  au  premief 
p.-it-  la  représeiitatiori  gchéràlë  de  l’ofdre,  qüi  est  és- 
priméë  déni  la  Conception  de  l’harmonie.  C’est  dohè  dans 
cé  dernier  point  dé  vtie  qu’il  faut  chèrchfer  le  caractère 
phrtpbé  dë  là  doctfihë  pythagorique,  caraciêf-è  qüi  con- 
sistait à ddnnër  pour  base  àüx  phénomènes  dè  là  natoré 
des  idées  idàthérriaticjueS;  par  conséquent,  à cheëchef 
k tout  dériver  des  formes  dè  la  sensibilité,  ët  à fondér  les 
J. mes  delà  SfetiSibiliié  hiêihe  sur  fce  que  l’bfiUé  dii  prin- 
cipe primitif  imparfait  doit  se  développée  ën  ntic  pluralité 
de  choses  et  de  phénomènes.  Ce  qui  suppose  aussi  uné 
Imperfection  originelle,  dérivatif  de  la  nécessite  dti  ton- 
trairfe.  Cëttë  ttippdàitiort  défait  donc  être  envisagée  comttlë 
lé  li’éti  Séfvhht  à ùftir  les  debi  pdints  de  vue  priheipau* 
dé  la  doctflnê  pytliàgdriqüè.  L’unité  suprême,  d’ütt 
tdüt  Biiiahé , ét  les  principes  qn’elle  enibrasse , doivent 
dortc  ètrè  c'onsidëHss  comblé  qbelque  chose  de  Supèa-sen^ 
àible,  qhi  h’bst  détërmltlë  hi  pàr  là  matière,  hi  par  là 
foHnè  dë  la  Sensibilité;  eh  àbrtc  qne  l’on  peut  dire  de  la 
ddbtrlriè  pfthâgbriqüë  tjüe  ses  principes  sont  propres  à 
élévfer  àüx  plbs  hautes  Spécblatibns;  que  l’unité  suprême 
de  cette  dbctfihë  n’est  posée  par  eut  que  logiquement , 
jnftià  qu’éü  réàlité  bllë  Se  déVelbppc  Constamment  dans  lé 
tnbndè , eh  sortè  qu’ellë  apparaît  aussi  Comme  partici- 
pant dë  là  feénsibilité  (l).D  ûti  âutfe  côté , ils  frayaient 
Cependant  lè  thèmiil  à l’ihvestigation  du  supra-sensi- 
ble , puisqu’ils  cherchaient  à déterminer  toüs  les  phéno- 
niêhes  dli  tnohde  paf  certaines  idées,  bases  de  l’har- 


(ij  Arist.  met.,  1,  “J.  ôç  àfioXoyoOvvtî  rot;  SXXotç  yutrtoXsyotç,  ôrt 
*5  yt  h m3t’  tet ?»,  !om  ctloft^v  ion  Mtr  irtpmluyrt  i x«Xo ùfttvo;  où- 
pjtvôç.  Tic  ê*  altioî  *«  tÙç  «p/àî»  ,ur^  Xrysusn  lirot- 

vaj^vai  Mt'i  lirl  tôt  tSv  Svtoï  xote  (iâXX.üv  r,  nî;  ir«fl  tfùotuf 

Xoy«i{  àffrwroveotç. 
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monie  du  monde,  et  qui  constituaient  l’essence  de  toutes 
choses  (1).  Quelque  imparfaites  que  soient  ces  tentatives  , 
on  doit  reconnaître  qu’elles  n’ont  pu  éclore  que  dans  des 
esprits  profonds. 


(i)  Arisl.  met.,  1 , 5.  Ki!  itcpi  toü  tc  foriv  •ïpÇcrvro  \iyttv 
bpr^tcBat , Xiotv  <5*  àrcXwç  CTTporyuoeTrûQr^Ofv , Cpi'Çovro  tc  yàp  ciriirsXaiu; 
«ù  ù ir pciru  üicâjdjtuv  & XcyQcîc  ôpo{,  toüt’  ct,ai  tt,v  oùaîocv  toü  irpory- 
(txro(  tvjpuÇov. 
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LIVRE  CINQUIÈME. 

TROISIÈME  DIVISION  DE  l’hISTOIRE  DE  Là  PHILOSOPHIE 
AVàNT  SOCRATE.  PHILOSOPHIE  ÉLÉ.ATIQUE. 


CHAPITRE  PREMIER. 

CONSIDÉRATIONS  GÉNÉRALES. 

L’école  d’Elée  a toujours,  et  non  pas  seulement  de  no- 
tre temps,  attiré  l’attention  des  philosophes(l).  Ce  qui  la 
distingue  de  la  philosophie  ionienne  et  de  la  philosophie 
pythagorique,  c’est  une  tendance  exclusive  vers  le  supra- 
sensible.  Car  si  les  deux  écoles  précédentes  cherchaient 
le  fondement  et  l'explication  du  sensible  dans  le  supra- 
sensible,  les  éléates  ne  faisaient  aucune  attention  au  sen- 
sible , et  soutenaient  que  toute  vérité  ne  devait  être 
cherchée  que  dans  la  sphère  rationnelle  (2).  Nous  tâ- 
cherons de  faire  voir  dans  la  suite  de  notre  histoire  que 
c’est  ici  un  des  plus  importans  progrès  de  la  philosophie, 
et  comment  les  éléates  eux-mémes  y ont  été  contraires, 
puisque  leur  doctrine  se  forma  dans  la  lutte  contre  les 
deux  premières  écoles. 


(i)  Comparez  les  nouveaux  écrits  sur  la  philosophie  cléatique, 
Brandis  commentationum  eleaticarum  pars  prima  ; Alton. , 
i8i3.  Il  parle  de  Xenophane,  de  Parménidc  et  de  Mélissus. 
L’auteur  nous  doit  encore  la  seconde  partie. 

(a)  Aristocles  ap.  Euseb.  prerp.  ev.,  XIV,  1 7.  aM,oi  S’ cyivovro 
Tïurotç  ri)»  ivarvriav  y»v>iv  àa livre;  • otovrat  yàp  iiTv  roc;  fitv  ah&r,aii( 
xa't  ri;  yor/raata;  xaraî3x))nv , atùrü  Si  pévov  r£»  ),oy u>  irtiTCif  rv.  C’est 
ce  que  disent,  en  d’autres  termes  Plat.  soph. , p.  a4»» 

A ri st.  met.,  1 , 5. 
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L’école  éléatique  tire  son  nom  d’Élée,  colonie  grecque 
dans  la  basse  Italie,  parce  que  sans  doute  le  fondateur  de 
cette  école,  Xénophane,  y vivait  déjà  ; comme  aussi,  parce 
que  ce  fut  là  surtout  le  théâtre  de  sa  doctrine:  car  les 
plus  célèbres  philosophes  de  celle  école,  Parménide  et 
son  disciple  Zénon,  étaient  d’Elée.  On  compte  cependant 
avec  raison  parmi  les  éléates,  à cause  de  l'analogie  de  sa 
doctrine  avec  la  leur,  un  Grec  d'Ionie,  Mélissus  de  Samos. 
Ce  qui  prouve  que  dans  d'autres  contrées  <^e  la  Grèce, 
bien  loin  des  colonies  italiennes,  un  esprit  conforme  aux 
progrès  de  la  philosophie  commençait  aussi  à se  déve- 
lopper à peu  près  dans  le  même  temps. 

Celui  qui  n’accorde  rien,  ou  qui  u'accorde  qu'infini- 
ment  peu  aux  influences  accessoires,  à la  puissance  des 
relations  dans  l'ensemble  des  choses,  peut  s'étonner 
qu’liée,  colonie  peu  importante  et  qui  ne  se  distin- 
guait par  rien  de  remarquable  des  autres  colonies  grec- 
ques, soit  devenue  le  centre  d’une  école  de  philosophie 
dont  l'influence  fut  très  grande.  Mais  nous  devons  ici 
faire  attention  à l’action  d’un  concours  de  circonstances 
dont  nous  ne  sommes  pas  toujours  capables  d'appré- 
cier la  puissance,  telle,  par  exemple,  que  la  direction  de 
l’esprit,  qui,  une  fois  sur  une  voie,  la  poursuit  avec  en- 
thousiasme ; telle  encore  que  le  gouvernement  de  la  Pro- 
vidence, quia  voulu  procurer  le  bien  de  l'humanité  par 
les  circonstances  au  milieu  desquelles  elle  vit,  et  par  U 
diversité  des  hommes.  Et,  après  tout,  qu’y  a-t-il  de  désho- 
norant à reconnaître  que  nous  ne  sommes  pas  capables, 
à cause  des  idées  imparfaites  que  nous  avons  de  la  diffé- 
rence clés  races,  et  des  lieux  où  ces  races  se  sont  établies, 
d'assigner  la  raison  pour  laquelle  s’y  est  manifestée  une 
industrie  ou  une  science  dont  nous  devons  neanmoins 

' «V  »it  ' P ' , ■ ' , \ v .1 

reconnaître  la  naissance  et  le  perîectionncment  comme 
nécessaires  en  général?  Du  reste,  il  est  digne  de  remarque 
que  partout  la  première  philosophie  des  Grecs  tire  son 
origine  des  Ioniens.  Car,  comme  Pythagqre,  Xénoph*dé 
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•«tait  Ionien  ; tous  deux  choisirent  de?  villes  ^rqngèrej} 
pour  théâtre  de  leur  enseignement.  I{  ne  f^pf  pas  ou- 
blier non  plus  qu’EIée  n'était  pas  une  lqçalit^  défavora- 
ble au  progrès  de  la  philosophie,  car  c’ét?it  un$  colppie^ 
Phocéens,  hommes  braves  et  amis  de  la  liberté,  qui  avaient 
quitté  leur  pays  dans  l'Ionie,  pour  ne  pas  devenir  les  es- 
claves des  Perses (I).  Et  de  même  qu’Ahdère,  colonie  des 
leiens,  également  amis  de  la  liberté,  eut  bientôt  acquis 
un  grand  éclat  par  ses  savans  et  par  ses  hommes  d’esprit, 
de  même  les  colonies  des  Phocéens,  célèbres  par  leur  com- 
merce et  par  leur  navigation  hardie,  Marseille  dans  les 
Gaules,  et  Elée  en  Italie,  se  distinguèrent  parla  sagesse 
dç  leurs  lois,  par  leur  scienpe  et  leur  industrie.  En  géné- 
ral, les  colopies  importantes  étaient  très  propres  à devenir 
des  foyers  dp  développement  intellectuel,  parce  que  des 
hommes  de  toute  espèce,  de  différente^  races,  et  par 
conséquent  de  civilisations  diverses,  y affluaient  ordinai- 
rement,  en  sorte  qu'plies  étaient  en  petit  ce  que  Athènes 
fut  plus  tard  en  grand. 

On  a déjà  fait  connaître  plus  hauÇ  les  rapports  de  cette 
école  de  philosophie  avec  celles  d’Ionie  et  de  Pythagore. 
Elle  vint  après  celle-ci,  et  par  conséquent  trouva  déjà 


une  série  de  pensées  philosophiques  auxquelles  cependant 
çllç  ne  se  rallia  qu’autant  qu'elle  crut  en  poiivpir  sou- 
mettre les  principes  fondamentaux  à un  nouvp)  examen. 
En  sorte  que  le  développement  des  philosophies  anté- 
rieures n’eut  qu’une  assez  médiocre  influence  sur  les  con- 
séquences sévères  auxquelles  aboutirent  les  éléates,  mais 
il  en  eut  davantage  sur  la  manière  dont  ils  en  combatti- 
rent les  fausses  idées.  Toutes  les  doctrines  précédentes 
reposaient  sur  la  supposition  de  quelque  chose  qui  ar- 
rive ; elles  cherchaient  à dériver  l’effet  de  sa  cause  ou  de 
son  principe.  Les  éléates,  au  contraire,  attaquèrent  cette 

«.!— • ?!'  • .•  •;  ■ i r fi  • ; i v • ti|*.  •>  •f'r-i.int  •> 


(l)  Herod.t  I,  l64- 
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supposition,  et  cherchèrent  à savoir  si  l'on  doit  admettre 
de  la  contingence.  Leur  histoire  même  nous  apprendra 
comment  ils  parvinrent  à se  former  une  opinion  négative 
sur  ce  point,  et  le  caractère  que  reçut  leur  philosophie 
de  ce  premier  dogme. 


CHAPITRE  IL 

Xenophane  de  Colophon. 

Le  fondateur  de  l’école  éléatique,  Xenophane,  naquit  à 
Colophon,  ville  d’Ionie,  dans  l'Asie-Mincure.  L'époque  de 
sa  naissance  ne  peut  èire  donnée  avec  certitude;  il  paraît 
cependant  qu’il  florissait  vers  la  60' olympiade(  I ).  Avant 
lui,  sa  ville  natale  était  déjà  célèbre  par  la  poé-ie  élégiaque 
et  gnomique  : c’est  la  patrie  de  Mimnerine.  Xénophnne  s’a- 
donna aussi  à celle  sorte  de  poésie  et  la  cultiva  depuis  lage 
de  vingt-cinq  ans  jusqu'à  l'âge  tle  quatre-vingt-douze  ans 
au  moins  (2).  Oblige  de  s’expatrier,  il  paraît  qu’il  voyagea 


(i)  Cf.  Bayle , Dict.  art.  Xenoph.  not.  a,  7.  Il  existe  deux 
versions  différentes,  qui  ne  peuvent  être  conciliées  même  par  le 
grand  âge  de  Xenophane,  sur  l'époque  où  il  vécut.  L’une  est 
celle  d’Apollodore,  qui  place  sa  naissance  dans  la  4°"  olym- 
piade; l'autre  est  celle  de  Tintée,  qui  le  fait  contemporain 
d'Hiéron  et  d’Epicharmc.  Clem.  Alex,  strom.,  I , p.  3oi; 
Plut.  reg.  apophth.  Hiero , 4;  Ding.  L.,  IX,  18,  ao;  Euseb. 
chron.  olymp.,  56  et  60,  indiquent  un  moyen  de  sortir  de  cette 
extrémité.  Le  seul  point  d’appui  qui  prête  à une  supposition 
vraisemblable  parmi  toutes  ces  données  contradictoires,  c’est 
que  Xenophane  chanta  la  guerre  des  Perses  contre  les  Grecs, 
et  qu’il  parlait  de  Pvthagore  comme  d’un  personnage  histori- 
que. Atlien.,  II,  p.  54;  Diog.  L.,  VIII,  36. 

(a)  Diog.  L .,  IX,  19,  Le  fragment  de  scs  élégies  est  sans 
doute  suspect. 
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en  Sicile  et  qu’il  se  fixa  enfin  à Elée(l).  On  dit  qu’il  était 
pauvre  (2),  et  qu'il  vivait  de  la  générosité  publique  pour 
le  récit  de  scs  vers (31;  d'où  il  semblerait  qu’il  mena  une 
■vie  errante.  Ses  poésies  étaient  en  partie  épiques,  en  par- 
tie élégiaques  ; il  n'est  pas  certain  qu’il  ait  fait  des  iam- 
bcs(4).  Ses  poésies  épiques  étaient  en  partie  historiques, 
comme  l’histoire  de  la  fondation  de  Colophon,  et  celle  de 
la  migration  d’une  colonie  à Elée(5);en  partie  didactiques, 
ainsi  qu’on  le  voit  par  les  fragmens  qu’on  donne  ordinai- 
rement comme  tirés  de  son  poème  de  la  Nature,  poème  qui 
n’a  peut-être  jamais  existé(G).  Ses  poésies  élégiaques  pri- 
rent un  caractère  didactique  (7).  Les  principes  de  morale 
qu'elles  exprimaient  (8)  semblent  s’accorder  avec  le  ca- 
ractère de  ce  genre  de  poé>ie,  non  moins  qu’avec  la  guerre 
que  Xénophane  livra  au  polythéisme  grec,  en  tant  que  ce 
polythéisme  attribuait  aux  dieux  toutes  sortes  de  vices. 


(i)  Diog.  L.,  IX,  i8.  A la  vérité,  il  n'est  pas  dit  expressé- 
ment qu’il  ait  habité  Élée  ; mais  le  fait  est  rendu  vraisemblable 
par  ?cs  liaisons  avec  les  Eléatcs  et  par  d'autres  circonstances. 
Cf.  Arîst.  rhet .,  IL,  u3  ; Diog.  L .,  IX,  ao. 

(а)  Plut.,  1.  I. 

(3)  Diog.  L.y  1.  1. 

(4)  Diog.  L.,  IX,  18.  Nous  n’avons  de  lui  aucuns  fragment 
en  vers  iambiques.  Diog.  L .,  IX  , ao  , parle  d’un  poète  iambi- 
que  du  même  nom.  On  a pu,  d’ailleurs,  confondre  ses  poèmes 
polémiques  avec  de  la  poésie  iambique  ou  satirique.  Les  poésies 
de  Xenophane  sont  aussi  appelées  Sillcs.  Procl.  in  Hesiod.t 
p.  67,  ecl.  Heins . 

(5)  Diog.  L .,  IX,  ao. 

(б)  Stob.  ecl .,  I , p.  a q 4 ; Porpliyr.  de  antro.  nymph .,  p.  a64* 
ed.  Cant.  ; Poil,  onomast.,  VI,  46.  La  justesse  du  titre  mpi 
tfiietu;  est  toujours  douteuse  chez  les  écrivains  postérieurs , sur- 
tout s’ils  n’avaient  pas  l’ouvrage  sous  les  veux. 

(7)  Diog.  L.,  VIII,  36.  Je  remarque,  d’après  ce  passage,  que 
les  élégies  de  Xenophane  n’ont  reçu  aucun  titre. 

(8)  Plut,  devitioso  pud.  5.  Comparez  les  fragmens  de  ses  élé- 
gies. Athen.X,  p.  4*3;  XI,  p.  46a* 
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losophie  sont  simples  et  dignes  en  tout  des  commence; 
mens  de  la  philosophie.  Aussi  Aristote  nous  représente 
l’origine  de  sa  philosophie  comme  due  au  mouvement 
pieux  de  son  âme.  Il  élevait  ses  regards  vers  le  ciel  el4>-. 
sait  que  )’un  est  Dieu(l).  Ce  qui  témoigne  encore  de 
piété,  c'est  la  violence  avec  laquelle  il  attaquait  les  ahomir 
nations  du  polythéisme , et  les  traitait  d'impiétés  ($). 
Or,  si  la  doctrine  porte  sur  ce  principe,  qu’cst-il  besoin 
de  lui  chercher  un  maître? 

La  manière  dont  ja  doctrine  de  Xenophane  se  systéma- 
tise est  fort  simple,  mais  pas  très  forte.  Toutes  ses  preu- 
ves se  rattachent  à deux  points,  à l’idée  de  Dieu,  être  tout- 
puissant,  et  à la  négation  de  touLe  contingence.  Mais  ces 
deux  points  se  tenaient  intimement  dans  la  pensée  de  ce 
philosophe.  Car  Dieu  ne  peut  pas  plus  naître  que  périr; 
il  vaudrait  autant  dire  qu’il  n’y  a pas  de  dieux,  que  de 
dire  qu’ils  naissent  ou  qu’ils  meurent (3).  jCe  que  Xeno- 
phane trouvait  si  contraire  à la  nature  divine,  la  nais- 
sance, il  l’a  nié  en  général  ; car  oq  lui  attribue  un  argu- 
ment particulier  au  moyeq  duquel  il  prétendait  démon- 
trer que  la  naissance  en  général  était  inconcevable  (4). 
11  est  impossible  d'appliquer  à Dieu  l’idée  de  naissance. 


(l)  Met.  I,  5.  El;  rov  ôXov  oûpotycv  ri  h mW  tfnat  w 

(a)  jjrist.  rhet .,  II,  a3. 

(3)  Arisl.  met.,  1,5.  Oî«v  Erv.  D.tytv,  Eti  ofioiwî  à<n$Ÿjçv»  si  •/*- 
vtoèau  ipxexîvrtç  -rov;  3coù;  roî;  iiroôa.tTv  ).iyo uaiv,  Diog. 

19.  IlfÙTo;  n àKt<fr,jaxo , Sri  jràv  rô  ytvôficvav  yOafrov  cari. 

(4)  La  doctrine  de  Xenophane  sc  trouve  présentée  sous  de* 
formes  plus  rigouieuses , particulièrement  dans  l’ouvrage  alto? 
bue  à Aristote  (le  Xenophane,  Zenone  et  Gorgia,  c.  3 , et  dans 
Simpl.  phfs.,  fol.  5 b-6.  D'après  Théophraste,  J3l * 3 4'aQ(l‘s  ? re* 
marqué  que  ce  rapprochement  s'accordait  assez  peu  avec  d'au- 
tres argumens  attribués  * Xéuophane.  Ou  peut  douter  en  géné- 
pi que  Xenophane  ail  fait  une  pareille  série  de  raisounemen»; 


Digitized  by  Google 


LIVRE  V.  CHAPITRE  II. 


380 

car  tout  ce  qui  naîtrait  ne  pourrait  provenir  que  de  quel- 
que chose  qui  lui  ressemblerait , ou  de  quelque  chose- 
de  different.  Or,  l'un  et  l'autre  sont  impossibles  : d'a- 
bord ce  ne  peut  être  du  semblable,  car  le  semblable  no 
peut  produire  le  semblable  ni  en  être  produit,  pnisqu» 
les  semblables  se  comportent  de  la  même  manière  entre 
eux.  Ce  ne  peut  pas  être  non  plus  du  dissemblable,  car  si 
la  force  naissait  de  la  faiblesse,  le  petit  du  grand,  le  meil- 
leur du  pire,  ou  réciproquement , le  non-être  provien- 
drait de  l’ctre,  ou  l’être  du  non-être,  ce  qui  est  impos- 
sible. Dieu  doit  donc  être  éternel  (1). 

De  l’idée  de  Dieu  découle  une  autre  série  de  preuves 
qui  toutes  nient  la  multiplicité.  La  pluralité  des  dieux  ne 
saurait  être  conçue  , car  il  est  de  l’essence  de  la  divinité 
qu’elle  soit  ce  qu'il  y a de  plus  puissant  et  de  meilleur; 
mais  s’il  y avait  plusieurs  dieux,  Dieu  ne  serait  pas  ce 
qu’il  y a de  plus  puissant  et  de  meilleur,  car  il  y aurait 
égale  puissance  et  égale  bonté  , et  il  ne  pourrait  pas  tout 
ce  qu’il  voudrait;  car  s’il  y avait  plusieurs  dieux,  la 
force  et  l'unité  en  soi  ne  pourraient  être  l’attribut  d’au- 
cun d'eux  (2).  D’où  nous  voyons  que  Xénophane  trouvait 


les  pcripatcticiens  ont  bien  pu  chercher  à donner  de  l'ensemble 
à la  doctrine  par  des  preuves  particulières. 

(i)  A ri  si.  de  Xenoph.,  Zen.  et  Gorg.,  c.  3.  A&ivatrov  ynen 
iTvai,  tf  ti  fort,  yrnoOxi  , roüro  Xtyuv  cirl  toü  3icü  ' àvâym  yàf  tîroi 
1$  opoîwv  ii  îÇ  à»of/oiMv  ycvtaQat  ri  ynipnov  ' Æuvarov  if  oùicrcpov.  Ours 
yàp  opotov  wf  ôpotou  vrpooirixitv  Ttxvuôrivac  pôDov  r,  Tocvùaai  ' ravira  yix p 
fiitonra  roi?  yt  ïaoiç  iftolt»;  ùtrdfyuv  irpoç  SXXrihx.  Ovjt’  ôv  ci;  àvopoiOO 
rt)  âvôpoto»  ycdaOai  ‘ ci  yàp  yiyvotro  è$  àoùcvcorcpou  ri  îojfupôrcpov,  ri  i$ 
Darrovoî  rô  ptTÇov,  ri  Ix  j^cipovo;  rô  xptirrov,  ri  roùvavriov  ri  y tiow  a 
rwv  xpcirrovwv,  ri  où*  ov  iÇ  Ôvto;  ôv  ym’oQai  ' ôircp  àôvvarév  ' aioiov  (Av 
ouv  iiàraûr’  cTvai  riv  3côv.  Brandis,  d'après  les  manuscrits,  s’csléloi- 
gné plusieurs  fois  de  laVulgate.  Theophr.  ap.  Simpl.  ph.  ,M.  6a. 

( j)  Simpl.,  1. 1.  Ov  (îc.  3tov)  eva  pùv  ôcixvvoiv  ix  roü  ttÔvtwv  xpâ- 
Tivrov  cTvai  ' irXciovuv  yâp  frjeiv  ovrwv  époiw;  mâyxri  ùirép^irv  itâai  rk 
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tout  fondé  sur  une  force  unique , et  qu’ainsi  tout  conver- 
geait vers  l’unité  qu’il  appelait  dieu  ; unité,  du  reste,  qui 
comprenait  le  ciel  ou  le  monde  (1).  Comme  il  ne  pouvait 
admettre  deux  dieux , il  ne  pouvait  admettre  un  autre 
être  que  Dieu , Dieu  étant  la  toute-existence. 

Partant  de  là,  il  devait  naturellement  se  trouver  en 
guerre  avec  le  polythéisme.  Il  dut  n’y  voir  qu’un  vieux  pré- 
jugé dont  les  hommes  ne  pouvaient  se  défaire  qu’avec 
le  temps  et  la  réflexion.  Car,  comme  il  le  dit  lui-méme, 
les  hommes  n’ont  pas  tout  appris  des  dieux  dès  l'origine  ; 
ce  n’est  qu’en  cherchant  et  avec  le  temps  qu’ils  trouvent 
le  mieux  (2).  Or,  comme  , dans  sa  doctrine,  Dieu  est  ce 
qu’il  y a de  meilleur,  la  théologie  qui  attribue  des  crimes 
aux  dieux,  dut  lui  sembler  impie  et  infâme.  De  là  les  re- 
proches qu’il  adressait  aux  poètes  mythiques,  et  qui  le  fi- 
rent appeler  un  calomniateur  d’Homère  (3).  C’est  dans  ce 
sens  qu'il  disait  : Homère  et  Hésiode  n’ont  attribué  aux 
dieux  que  ce  qu'il  y a de  déshonorant  parmi  les  hommes,  le 
vol,  l'adultère  et  la  trahison  (4).  Et  ce  n’est  pas  seulement 
contre  ce  qu’il  y avait  d'immoral  dans  le  polythéisme  grec, 
que  s’élevait  le  zèle  de  Xénophane , mais  aussi  coutre 
toutes  les  idées  indignes  et  tout  humaines  qu’on  se  faisait 
des  dieux.  Il  les  faisait  dériver  de  la  tendance  qu’ont  tous 
les  êtres  à croire  que  ce  qui  leur  ressemble  est  ce  qu’il 
y a de  meilleur  et  de  plus  beau.  Les  hommes  se  persua- 
dent , dit- il , que  les  dieux  sont  nés,  qu’ils  ont  nos  vête- 
mens , notre  voix  et  notre  air.  Et  cependant  si  les  bœufs 


«porrtTv.  Arist.,  I.  1.  Oùib  ( pour  oùit  Brand.  ) yàp  5™  SvvacOa i irXtti- 
vuv  Svrwv  îva  f«vov,  suppose  une  liaison  universelle  entre  tout  ce 
qui  est. 

(i)  Arist.  met.,  I,  5. 

(a)  Stob.  ecl.,  I , p.  a»4;  Serm.,  XXIX,  4«- 

(3)  Timo.  ap.  D L.,  IX,  18. 

(4)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  ig3j  cf.  I,  a 89. 
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ët  les  üdtis  avaient  dès  riiains,  et  s’ils  pèigriaièht  àvéc  èès 
ttiàins  ét  faisaient  les  ouvrages  que  font  les  hommes-,  leè 
IchèvaUx  Se  serviraient  des  chevaux  , lès  bœüiTs  des  bdeüfs‘, 
pour  rfeprésenter  leurs  idées  des  dieüi,  et  leurs  doiinè- 
raient  des  corps  tels  que  céux  qu’ils  ont  eux-tnéniës  (1)’. 
Et  à l'appui  de  cette  idée,  il  faisait  remarquer  qüè  les 
Éthiopiens  représentaient  leurs  dieux  hoirs  et  'avise  lé  hëk 
ïpüté,  absolument  comme  ils  sont  eux-mêmes.  Les  THrfe- 
cès;  ail  cohtràire,  faisaient  leurs  dieux  rouges  et  leur  don- 
naient dés  yeux  bleus  ; et  eh  général , chaque  peuple  lès 
fait  â sa  ressemblance  (2).  Mais  il  n’y  à qu’un  schl  Dieü , 
infiniment  au-dessUs  des  dieùx  et  des  hoinmes',  qui  iife 
assemble  aux  mortels , hi  par  le  corps;  hi  par  l’esprit  (3)'. 

11  .faut  aussi  considérer  comme  un  progrès  de  cette  p‘6- 
lémiqiie  contre  le  polythéisme  des  Grecs,  les  proposition^ 
par  lesqùèls  il  semble  combattre  les  idées  philosophique^ 
reçues  de  son  temps  sur  la  divinité.  Tel  est  soh  dogme, 
que  Dieti  n’est  ni  en  mouvement,  ni  en  repos  ; car  ce  qui 
èSt  ëh  repos  est  le  néant , puisqu’il  ne  compète  à rien 
rititrè,  hi  Hènautre  à lui  ; mais  cè  qui  se  haeut  est  plus  qüè 
t’Atiiié,  est  pluralité,  puisqü’ici  une  chose  compète  à unè 
SAtre(4).  Si  fces  raisohnèmens  Semblent  àvoir  été  dirigé^ 


(l)  Clcm.  Alex.  Strotn.,  V,  p.  6ôi. 

AXXà  ppsvol  iaxtovvt&cav;  ytvyâofiat... 

Rat  trtfujv  4’  tîfi-Sra  fyttv,  yn»»r|»  ri , Siftaç  Tt. 

Raî  irôXiv  ' txXX  t'rot  ytîpa;  y'  tTyov  flot;  41  Xtovrt;, 
il  y portât  xtptaat  xa't  tpya  TtXttv,  âtrtp  avSptç, 
lirtrot  fùv  B îinroiffi , Pot;  Si  Tt  Povsiv  iptota; 

Kèt  « BtSiv  toi  a;  fypayov  xa't  etofar’  ttrotouv 
Totaûô’,  oTévirtp  x’  aÙTOt  it’fia;  tTjjov  ôfraîov. 

(a)  Thcodoret.  affect,  curât.,  III,  p.  780,  ed.  Bal. 

(3)  C/em.  Al.,  1. 1. 

Et;  St'o;  fv  vc  Sïottn  xa't  àvBçûnotct  ftt’ytoTo; , 

OÛTt4ifia;S-«iTotît  ôfiottA; , oùi't  vérifia. 

(4)  1 Simpl.,  1.  1.  tla]:atr).tl«to;  41  xa't  vriv  rtimen  àtfatfû  va)  vè» 
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particUllfirémènt  Contré  leS  idiiietiS,  d’aiitrèS  évidéthmèlii 
s'adressent  SU*  pythagoriciens.  Il  enseigHditquë  Dieu  n’est 
ni  infini  ni  fini,  puisque  l'Infini  ri'CSttjue  Ih  Hdn-e*isibrteé, 
car  1 infini  est  ce  qui  n’a  ni  commencement,  hi  milieu,  hi 
fin  i et  que  le  fini  est  ruti  par  rapport  à l'autre;  chrdetèrfe 
dé  la  multiplicité  des  chpSes(l).  Ce  qui  M’accorde  düSSi 
avec  Sd  doctrine,  cjüe  Dièu  ri’d  pas  Üë  parties,  mais  qrt’il 
«St  absolument  semblable  S lui-mênib;  cdf  S’il  dvalt  dés 
parties,  ces  parties  se  domineraient  mutuellement,  Ce  qui 
est  impossible,  pUisqde  Dieu,  d’après  la  cotibepiidn  né- 
cessaire qu'ori  s’erf  fait;  dominé  absolument  (2).  H supposé 
dans  ce  raisonnement  l’hccord  ublvfersel  tle  tout  ce  qui  ébt; 

A CèS  dogmes  négatifs  Sur  Dieu,  Sé  rattaché  adSsi  ce  i}iiè 
Xénophànè  en  affirmait.  Car  de  Cë  que  Dieu  n’a  pdS  dè 
parties,  il  en  concluait  qU’il  est  absolument  égal  à Ibi- 
même  ; èt,  rapportant  cet  attributs  iedistencë  intellect 
luelle  dè  Dieu,  il  enseignait  que  Dieu,  cm  le  tdut;  est  abso- 
lument raison  et  connaissance (3);  et,  en  alliant  la  puis- 
sance divine  à la  raison,  il  disait  du  Tout-Puissant,  que, 
sans  connaître  la  fatigue,  il  dirige  tout  avec  une  profonde 
sagesse (4).  Mais  l’activité  rationnelle  de  Dieu  ne  diffère 
■ 


■iiftft tav  ' àx/vnjTov  ph  yxp  lîwti  xô  pn  év,  oû-ri  yàp  m *iç  ccOxo  îxipov, 
oGxt  avxô  irpô;  â).)o  iXQth  ' xivtTvdai  Si  xà  TtXtUo  tou  r/ô{  ' ïrtpov  yàp 
«!{  fxtpov  fiixopâXXit.  Arist.,  1.  1. 

(i)  Si/iipl.,  1.  1.  Kai  o'jrt  <Si  arretpov,  ovxc  irtirtpasp/vov  il Vaf.’  Siiii 
Smtipn  ph  x’o  pij  5v,  ù;  ait«  àfyiw  f yjn,  pr,rt  fttcov,  flirt  xt'Xoç.  lUpat- 
vnv  Si  npb;  atlr.Xa  xà  -ttXiim.  Arist.’,  1.  1. 

(l)  Arist.,  1.  1.  Ëva  8'  Svxa  ôpoiov  «tvai , Trâvxr,  épôtv  rt  kai  âxeittv, 
râç  rt  SXXaç  aiaQiatiç  cyovxa  irâvxij.  El  yàp  prj,  xpaxt'ï  &y  xai  kpaxtt a- 
0OU  vit’  àXXïiXuv  xà  pip»)  3taô  tirà  ' oirtp  aàtivotrov. 

(3)  Diog.  L.,  IX}  I g.  ïiipiravrcl  rt  (liât  voùv  iat  (ppôvtjîrt. 

(4)  Simpl. , j.  1. 

kXX’  àirmtvQc  irovoto  viou  vpcv't  irovra  xpalaivct. 

J’entends  ce  vers  autrement  que  Brandis;  je  ne  veux  cepen- 
dant pas  décider  ; seulement  je  ne  pourrais  pas  attribuer  à Xâ- 


Digitized  by  Google 


384  LIVRE  V.  CHAPITRE  H» 

absolument  en  rien,  suivant  Xenophane,  de  l’impression 
sensible;  si  bien  qu’il  fait  pénétrer  l’essence  universelle  de 
Dieu  autant  par  la  vue  et  l’ouïe  que  par  la  pensée  ration- 
nelle pure(l).  Si  cependant  sa  manière  d'éliminer  de  Dieu 
toutes  les  représentations  humaines  devait  se  présenter 
quelque  part,  il  était  certainement  naturel  de  rappeler  ici 
plus  qu'ailleurs,  par  des  formules  négatives,  que  Dieu  ne 
ressemble  pas  non  plus  aux  hommes  sous  le  rapport  de  la 
pensée  (2). 

Mais  Xénophane  ne  faisait  pas  porter  sa  doctrine  de 
l’unité  parfaite  de  Dieu,  uniquement  sur  l'existence  in- 
tellectuelle; il  l'appliquait  aussi  au  monde  corporel,  au 
ciel  (3).  H trouvait  une  image  de  cette  égalité  parfaite 
dans  la  sphère,  et  disait  par  celle  raison  que  Dieu  est  une 
sphère  impassible  (4);  ce  qui  s’accorde  avec  I idée  de 
l’unité,  du  non-limité  et  du  limité,  car  la  sphère  se  limite 
elle-même.  L’opposition  entre  le  mouvement  et  le  repos 


nophane  la  distinction  des  pythagoriciens  entre  «^v  et  »où;.  Sui- 
vant Diog.  L. , IX  , if) , tifrr,  il  xsi  tà  iroXXà  vjttw  vo-j  lî.ai , Brandis 
croit  même  pouvoir  lui  attribuer,  tout  en  hésitant,  la  division 
de  l’âme  en  trois  parties.  Mais  j’explique  ce  passage  tout  autre- 
ment, et  autrement  que  Bayle  aussi  (Xen.  not.  D.);  ce  passage 
ne  dit  pas  autre,  chose  que  le  vers  précédcut  : La  pluralité  des 
choses  est  soumise  à la  raison. 

(i)  Sex.  Einp.  adv.  Math .,  IX,  l44*  OîXoç  àpâ  ouXo;  de  veré, 

c3).a;  il  r àxovtt. 

(a)  On  trouve  des  traces  de  cette  restriction  en  ce  que  Diog. 
L.y  1-  I.,  ajoute  au  vers  cité  : Mri  fuvrgi  àvatrvûv. 

(3)  Arisl.  met.,  I,  5. 

(4)  Arist.  de  Xen .,  1.  1.  Ilâvnp  5’  Spoiov  ôvra  ctpaipottir,  tî/ati  ' où 
yàp  T*ô  fiiv,  rô  i’  où  toioütov  tT/ou , âXXà  —ervrr, . At'iiov  i’  ovra  xoù  (va 
«ai  o<j>aifoci4>),  oûîTi  irtirtfâuOat.  Ici  se  trouvent  réunies  ses  idées  de 
la  forme  ronde  et  de  l’illimilation  de  Dieu,  illimitation  qui  u’est 
cependant  pas  l’infinité.  De  là  découle  aussi  l’opinion  de  ceux 
qui  ont  prétendu  que  Xénophane  avait  dit  que  D.cu  est  fini. 
S impi, , 1. 1.;  cf.  Sext.  Emp.  hypot.,  III,  ai8. 
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se  concilie  tout  aussi  facilement;  car  lorsqu’il  niait  que 
Dieu  fut  en  repos,  il  semble  avoir  voulu  dire  seulement 
que  Dieu  n’a  pas  de  rapport  de  permanence  avec  quoi  que 
ce  soit.  Mais  il  disait  d’ailleurs  que  ce  qui  est  demeure  im- 
mobile; qu'il  reste  toujours  dans  le  même  lieu  sans  aucun 
mouvement;  et  qu’il  ne  change  pas  de  place  lorsqu’il  ap- 
paraît différemment  dans  des  temps  différens(l). 

J1  y a donc  ici,  si  je  ne  me  trompe,  une  assez  claire  al- 
lusion à l’opposition  que  nous  croyons  apercevoir,  tou- 
chant la  multiplicité  des  éhoses  et  leurs  changemens  r 
entre  la  connaissance  véritable  et  celle  des  phénomènes. 
On  trouve  beaucoup  de  choses , surtout  en  comparant 
la  doctrine  de  Xénophane  à celle  de  Parménide,  qui  nous 
confirment  dans  l’opinion  que  cette  opposition  avait  été 
remarquée  par  le  premier  de  ces  philosophes.  C’est  ainsi, 
par  exemple,  qu’il  dit  au  commencement  d’une  de  ses 
élégies:  A présent  je  commence  un  autre  discours  et  je  vous 
montrerai  la  voie  (2) , absolument  comme  Parméuide 
commençait  son  traité  des  phénomènes  (3);  et  il  semble 
supposer  une  explication  plus  étendue  de  la  doctrine  des 
phénomènes,  lorsqu’il  dit:  Ceci  est  donc  cru  comme  ap- 
prochant beaucoup  de  la  vérité  (4).  Ce  qui  s’accorde  aussi 
avec  le  grand  nombre  des  opinions  attribuées  à Xéno- 
phane, qui  ne  peuvent  se  rapporter  qu’à  une  théorie  des 
phénomènes. 

Il  est  nécessaire  d’entrer  ici  dans  quelques  détails  plus 


(i)  Sintpl.,  1. 1.  Ou  ne  peut  pas  douter  que  ce  ne  soit  là  des 
vers  défigurés , et  il  suffit  de  quelques  légers  changemens  pour 
en  rétablir  l’intégrité. 

Ait  S' tv  Totùrw  pmi  xivovprvov  oicîcv, 

Oùôt  jiCTffÿ'iTai  fiaîv,  imi  irptirn  ôXXort  aXlri. 

(a)  Diog.  L.,  VIII,  36. 

Nüv  ovv  t’  aXXov  cirtipt  Xôyov,  StiÇa  Si  xtXtuOov. 

(3)  Fragm.  Parm.  ap.  Brand.,  V,  n i ; cf.  V,  33. 

(4)  Plut,  syrnp.,  IX,  i4,  7. 

To-jtix  StSo^Sufiai  plv  tsixÔTS  toT;  tvipoivi. 

ly.  25 
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circonstanciés  relativement  à la  physique  de  Xénophane, 
à cause  des  rapports  nombreux  qui  existent  entre  les 
philosophes  éléates.  La  physique  de  Xénophane  ne  nous 
est  connue  que  par  des  témoignages  bien  postérieurs  à 
lui  (1  ) ; en  sorte  qu’il  ne  faut  pas  être  surpris  qu’il  y ait 
peu  d'ensemble  dans  ce  qu’on  nous  en  rapporte , ces 
auteurs  connaissant  peu  ou  ne  connaissant  même  point 
les  écrits  de  Xenophane.  Ainsi  l’on  a conclu  de  deux 
vers  de  ce  philosophe  qu’ü  considérait  l’eau  et  la  terre 
comme  les  principes  de  la  nature  (2);  on  a conclu  d’un 
autre  vers  qu’il  regardait  la  terre  comine  le  principe 
unique  dos  phénomènes  (8);  enfin,  l'on  a dit  aussi  qu’il 
admettait  quatre  élémens  (4),  incontestablement  les 
quatre  éldsmens  ordinairement  reconnus.  Pour  ce  qui  est 
des  conséquences  qu’on  a tirées  de  quelques  vers,  elles 
ne  peuvent  être  réputées  ccrtaihes,  à cause  des  contradic- 
tions qu’elles  renferment , et  parce  qu’on  ne  sait  pas  si, 
dans  ces  ver* , il  n’est  pas  simplement  question  de  la  for- 
mation de  la  terre.  Dans  ce  cas,  il  faudrait  vraisemblable- 
ment entendre  par  terre  le  mélange  de  l'élément  solide 
et  de  l’élément  liquide,  mélange  qui , suivant  l’opinion 
des  anciens  physiologues , servit  plus  tard  à former  la  so- 
lidité de  la  terre  (5).  Si  nous  restons  fidèles  à cette  con- 


(i)  Aristote,  Théophraste  dans  Simplicius,«t  l’auteur  de  l’ou- 
vrage sur  Xénophane,  etc.,  n’en  discut  rien.  Les  auteurs  cités 
par  Brandis,  § i3  , sont  tous  postérieurs. 

(a)  Parphyr.<xp.  Siinpl.  phys.,  fol.  4'  a.  Il  faut  lire  Stvoyôï*» 
au  lieu  de  ÀvaJ-i/uvn v.  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  X , 3i4- 
• (3)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,X,  3 1 3 - Stob.  ecl.,  I,  p.  ag4- 

(4)  Diog.  L.,  IX,  19. 

(5)  Comparez  les  opinions  d'Anaximandre , d’Anaxagore  et 
d’Archelaiis.  La  formation  de  la  terre  ferme  actuelle  par  un  mé- 
lange humide,  est  aussi  la  doctrine  de  Xénophane;  il  se  fondait 
sur  ce  que  l’on  trouve  des  débris  d'animaux  marins  pétrifiés  sur 
les  plus  hautes  montagnes.  Qrig.  phi/. , c.  1 4. 
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jecture , nous  serons  forces  d'ajouter  aux  deux  élémetw 
déjà  reconnus  par  Xenophane,  savoir,  la  terre  et  l’eau, 
deux  autres  élémens  encore  , l’air  et  le  feu , comme  prin- 
cipes de  la  nature  ; car  on  dit  qu’il  enseignait  que  la  terre 
s’est  affermie  par  l’action  de  l’air  et  du  fou  (!)•  Nous  tien- 
drons donc  pour  vraisemblable  l’opinion  que  Xenophane 
admettait  quatre  principes  primitifs  de  tous  les  phénomè- 
nes de  la  nature. 

Cette  vraisemblance  nous  parait  presque  atteindre  au 
degré  de  certitude  possible  dans  de  semblables  recherches, 
lorsque  nous  comparons  la  doetrine  physique  de  Xeno- 
phane avec  celle  des  autres  Éléates  et  avec  le  caractère 
de  sa  philosophie  en  général.  Aucun  des  Éléates,  dans  sa 
physique,  n’est  parti  d’un  prinoipo  primitif  unique  : tous 
ont  reconnu,  ou  quatre,  ou  deux  élémens,  entre  les- 
quels ils  trouvaient  une  certaine  opposition,  qui,  en 
physique,  présente  le  même  résultat  que  l’opposition 
entre  la  vérité  et  l’opinion  en  logique.  Nous  verrons  que 
Parménide  va  plus  loin  encore  à ce  sujet.  Mais  déjà  quel- 
que chose  de  semblable  paraît  sc  rencontrer  dans  Xeno- 
phane. 11  ne  faut  pas  oublier,  non  plus,  que  la  généralité 
de  sa  proposition  et  de  sa  preuve  , que  rien  ne  peut  naître 
ni  du  semblable  ni  du  dissemblable  , devait  le  con- 
duire à une  physique  mécanique.  Il  ne  dérivait  pas  eelte 
proposition,  comme  celle  de  l’immobilité  des  choses,  de 
l’idée  de  l’unité,  mais  de  l’impossibilité  que  quelque 
chose  vienne  du  néaut  ou  du  non-être.  Cette  proposition 
devait  être  valable  pour  lui , non  seulement  pour  ce  qui 
regarde  l’unité  de  Dieu,  mais  encore  pour  ce  qui  con- 
cerne la  diversité  des  choses  qui  apparaissent  (2).  C’est 


(i)  Plut,  de  pl.  phil.,  III,  9.  L’opinion  de  Xénophane  est  ici 
présentée  maladroitement.  Du  reste,  elle  est  d'accord  avec 
l’opinion  des  plus  anciens  physiologues. 

(a)  Brandis  pense  autrement , p.  aa  , et  à tort,  ce  me  semble; 
car,  par  le  fait  que  Platon  et  Aristote  rapportent  la  doctrine  des 
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pourquoi,  si,  dans  sa  doctrine  des  phénomènes  de  la  na- 
ture , ii  partait  de  ce  qu’un  grand  nombre  de  choses  sem- 
blent exister,  il  pouvait  bien  leur  accorder  un  mouvement 
apparent,  mais  non  un  changement  réel.  Mais  si  Xéno- 
phanc  admettait  l’opinion  de  la  physique  mécanique,  que 
les  phénomènes  de  la  nature  ne  devraient  être  expliqués 
que  par  un  changement  de  combinaisons  atomistiques,  il 
était  alors  impossible  qu'il  partit  d’un  seul  principe;  il 
devait,  au  contraire,  en  admettre  plusieurs  ; et  rien  , en 
ce  cas,  n’était  plus  naturel  que  de  considérer  les  quatre 
élémens  comme  ce  qui  sert  de  fondement  à tous  les  phé- 
nomènes de  la  nature. 

L’explication  mécanique  de  la  nature  se  fait  remarquer 
aussi  dans  quelques  points  particuliers  de  la  physique  de 
Xénophane  (1),  qui , du  reste,  offre  peu  d’intérêt  aux  phi- 
losophes. Elle  est  encore  fort  grossière  et  toute  relative  à 
la  géologie  (2).  On  peut  considérer  comme  une  consé- 
quence de  son  principe,  l'opinion  que  tout  ce  qui  naît 


Éléates  à Xénophane , ils  se  trouvent  être  contre  lui.  Les  raison* 
que  Wendt  doune  en  faveur  de  cette  opinion  dans  V Histoire  de 
la  philosophie , p.  i <34  > Par  Tcnucman , ne  démontrent  rien. 
Lorsqu’il  est  dit  : Aàùvarov  yvjoiv  tTvat  — ytvLOai.  Toûro  Xrywv  tjrt 
T«û3tt>û,  cette  dernière  circonstance  n’est  qu’une  addition  du 
narrateur,  nipsi  qu’on  le  voit  parles  argumens  qui  suivent,  les- 
quels tic  parlent  point  de  l’idée  de  Dieu  , mais  de  l’idée  de  ce 
qui  est  en  général. 

(i)  Telle  que  la  composition  de  la  mer.  Orig.  phil.,  1.  1.,  le 
soleil,  composé  de  petites  parties  de  feu,  ib.;  Plut.  ap.  Euseb. 
prœp.  ev.  1 , 8,  et  sa  supposition  d’une  infinité  de  mondes  inva- 
riables, Diog.  L.,  1. 1. 

(a)  11  faisait  sortir  les  étoiles  de  la  terre,  et  croyait  qu’elles 
étaient  des  phénomènes  qui  se  îcnouvelaicnt'chaque  jour.  ( Voy. 
Brandis,  § i5.)  Je  pense  avec  Brandis  que  ces  passages,  Cic.  <j ru. 
acad.,  IV,  3q;  Lad.  div.  inst  , III,  23,  contiennent  des  mal- 
entendus. 
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«st  passager,  que  la  terre  et  l’humanité  sont  aussi  passa- 
gères (1).  Ce  qui  devait  aussi  s’accorder  avec  les  tristes 
idées  que  nous  devons  lui  supposer  sur  la  nature  de 
l’homme,  puisqu'il  ne  pouvait  voir  dans  le  caractère  né- 
cessaire de  la  pensée  humaine  qu’une  vaine  opinion  et  une 
illusion  (2). 

Nous  devons  attacher  beaucoup  d’importance  à la  ques- 
tion de  savoir  comment  Xénophane  concevait  le  rapport 
«le  sa  doctrine  de  la  nature  à la  connaissance.  Nous  devons 
partir  ici  d’une  observation  qui  n’est  pas  seulement  parti- 
culière à Xénophane , mais  qui  regarde  tous  les  philo- 
sophes de  son  école  : c'est  qu’aucun  d’eux  ne  croit  avoir 
exprimé  toute  l’essence  divine  dans  le  petit  nombre  de 
formules  abstraites  qu’ils  ont  pu  établir  sur  Dieu,  qui 
.était  pour  eux  la  vérité  et  la  force  de  toutes  choses.  Com- 
ment aurait-on  pu  croire  avoir  proclamé  par  quelques  pro- 
positions, la  plupart  négatives,  la  plénitude  créatrice  de 
la  vérité  vivante?  Xénophane  soupçonna  donc  certaine- 
ment qu’il  serait  possible  d’avoir  une  connaissance  de 
Dieu  plus  profonde  et  plus  complète  ; et  si , d’après  sa  doc- 
trine, Dieu  meut  et  gouverne  toutes  choses,  il  put  aussi 
chercher  cette  connaissance  plus  approfondie  dans  le 
monde  des  choses  apparentes.  Tout , par  conséquent , 
dans  sa  physique , ne  pouvait  se  réduire  à une  pure  ap- 
parence ; mais  le  but  de  l’étude  de  la  nature  devait  être 
pour  lui  de  découvrir  la  vérité,  quoique  d’une  manière 
approximative,  dans  la  diversité  et  la  mutabilité  appa- 
rente des  choses.  C'est  ce  qu’il  voulait  faire  entendre  dans 
ce  vers  déjà  cité  : Ceci  est  donc  cru  comme  approchant  du 
vrai.  La  diversité  naturelle  des  choses  dut  donc  lui  sem- 
bler comme  une  sorte  de  manifestation  imparfaite  et, 
pour  ainsi  dire  partielle , de  la  nature  divine  ; il  est 


(i)  Orig.,  1.  l.j  Plut.  ap.  Euseb.,  1.1. 

(a)  C’est  ce  qu’on  trouve  plus  clairement  dans  Parménide. 
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même  difficile  de  donner  un  autre  sens  à ses  paroles  : Que 
Dieu , sans  changer  de  place , ou  sans  se  donner  la  moin- 
dre peine,  apparaît  tantôt  d’une  manière,  tantôt  d’une 
autre.  Ce  qui  fait  dire  à Aristote  des  Eiéates  en  général , 
qu’ils  enseignaient  qu’il  n’y  a pas  d'autres  êtres  que  les 
choses  observables,  et  qu’ils  rapportaient  par  cette  raison 
à l'observable  les  idées  générales  que  les  hautes  sciences 
leur  fournissaient  (1). 

Mais  le  très  petit  nombre  de  ceux  qui  ont  suivi  cette 
direction  n’ont  pu  dire  avec  vérité  comment,  dans  le 
inonde  variable , l'immuable  vérité  peut  être  connue.  Ils 
ont  bien  parlé  du  terme  de  l’investigation , mais  non  pas 
de  la  marche  à suivre  pour  y arriver.  Aussi,  Xénophane 
semble  s’être  fait  de  la  recherche  du  vrai  sens  de  l'exis- 
tence divine  un  problème  que  l’homme  devait  désespérer 
de  résoudre , dans  cette  diversité  apparente  de  phénomè- 
nes changeons , où  l’on  n’aperçoit  jamais  que  les  parties 
de  l'indivisible.  Nous  ne  devons  donc  pas  nous  étonner  de 
l’entendre  gémir  t L’homme  ne  sait  donc  rien  de  certain, 
et  il  n’est  personne  qui  sache  rien  des  dieux  et  de  ce  que 
je  dis  de  toutes  choses.  Car  celui  qui  rencontre  le  mieux , 
et  qui  parle  le  plus  pertinemment,  celui-là  ne  sait  égale- 
ment rien , car  l’opinion  voile  tout  (2) . Noos  voyons  donc 
cet  ancien  penseur  très  peu  rassuré  sur  son  propre  savoir. 
Xénophane  avait  quelque  idée  de  l’unité  d’un  Dieu , en 
dehors  duquel  il  n’y  a aucune  puissance  , et  dans  lequel 


(1)  De  cœlo , III , t.  Il  faut  étendre  aux  Ëléates  eu  géoéral  ce 
qui  est  dit  ici  de  Parménidc  et  de  Mélissus. 

(%)  Sext.  Emp.  ad v.  Math.,  VII,  4<>,  > >o;  VIII,  3a6. 

Kai  to  fàv  OUÏ  aatfi;  ei riç  àvr,p  titï,  eitSi  rit  f*Tat 
Eiiu;  ùfvf'i  3cÙ>v  1 * xai  âjea  Xcyta  irtpi  •jrôvruï  * 

Ei  yàp  xai  va  nâXtrra  rv^ot  TtrtXtqtnov  riirâv, 

AÙtÔç  ïuuo;  ovx  elSt , Six o;  S’  C7Ù  wâat  TcruxTai. 

Il  n’est  pas  besoin  de  faire  voir  combien  ceci  eit  éloigné  du 
(cepticisme  qu’on  a voulu  lui  attribuer.  Dtog.  L-,  IX,  7a. 
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réside  toute  connaissance  et  toute  vérité;  mais  ne  pouvant 
connaître  Dieu  dans  toulo  sa  vérité,  et  s’apercevant  de 
plus  que  l'homme  est  obligé  de  se  représenter  quelque 
chose  d'individuel , qui  ue  peut  cependant  exister  par  soi» 
même  et  indépendamment  de  Dieu,  et  ne  pouvant  pas 
dire  comment  la  connaissance  des  phénomènes  pouvait 
conduire  à la  connaissance  de  Dieu , il  se  vit  dans  une 
position  pénible,  entre  deux  sortes  de  contemplations, 
l’une,  suivant  laquelle  nous  voulons  connaître  Dieu,  qui 
est  la  vérité  ; l'autre  , suivant  laquelle  nous  sommes  obligés 
de  considérer  les  phénomènes  particuliers , qui  n’ont  rien 
de  vrai,  ni  de  réel  en  eux-mêmes.  C’est  cet  état  et  cette 
façon  de  penser  que  décrit  d’une  manière  heureuse  et 
vraie  le  sillographe  Timon,  lorsqu’il  met  ces  paroles  dan» 
la  bouche  de  Xenophane  : Que  n’ai-je  un  esprit  solide,  un 
double  regard!  Mais  trompé  par  des  illusions,  avancé  en 
âge,  je  rencontrerai  certainement  toutes  surfes  de  ilufiLes  ; 
car  c'est  dans  ce  doute  que  s'est  réfugié  «non  esprit,  par- 
tagé qu'il  était  entre  l’un  et  le  tooi(l)f  Je  doute  néan- 
moins que  Xenophane  ait  rendu  Les  sens  responsables  de 
l’imperfection  de  notjc  connaissance , comme  le  préten- 
dent certains  auteurs  (2),  tant  parce  que  les  preuves  ne 
sont  pas  suffisantes , que  parce  que  Xenophane  ne  faisait 


(i)  Sext.  Emp.  hyp.  Pyrrh.,  I,  ae4. 

Oç  xa<  iyin  oytXov  Tnjxtvoü  voov  ôvTiSoXviaat , 

ApyoTfpôSXjirTOî  ‘ So\lri  y LJm  fÇajrarri&T*, 

Fly t»€vylïflÇ  fr’  tùv  xoù  matfi<f>ÿpt<7To;  ourdtaviî 

Xwttt oavvviç'  ôirim  yàp  ijjhv  voov  ttpvoaipu 

Ei{  îv  ravivé  rc  -rrav  ùvtXûiro.  — 

J’explique  àfKpoTtpôÇî.cTrroj  par  le  double  aspect  de  l'existence," 
de  l’apparence  et  de  la  vérité;  àwxfufnptamç  au  lieu  cTénrtvôripi- 
aroç.  avec  Schneider,  jusqu’à  ce  que  l’on  trouve  quelque  chose 
de  mieux. 

(a)  Aristocles  ap.  Euseb.  preep.  ev.,  XIV,  i"j  ; Pful • <*p-  E<f 
seb,,  ib,  I,  8 , où  il  y a évidemment  enputv 
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absolument  pas  de  distinction , ainsi  qu'il  a déjà  etc  dit , 
entre  la  perception  sensible  et  la  connaissance  rationnelle. 
Mais  tout  l’exposé  de  sa  doctrine  fait  voir  clairement  qu’il 
distinguait  de  la  manière  la  moins  équivoque  la  vérité 
pure  et  ses  manifestations  sensibles.  Tel  est  le  progrès 
important  dont  la  philosophie  lui  est  redevable. 


CHAPITRE  III. 

Parménide  cTElc'e. 

Parménide,  le  second  dans  la  série  des  philosophes 
éléates,  naquit  à Elée,  suivant  le  témoignage  unanime  de 
l’antiquité.  On  n’est  pas  d’accord  sur  le  temps  où  il  floris- 
sait;  nous  nous  en  rapporterons  néanmoins  au  témoignage 
réitéré  de  Platon  (1),  qui  nous  dit  que  Parménide  vint  à 
Athènes  à l’âge  de  soixante-cinq  ans,  et  qu’il  y vil  Socrate 
encore  fort  jeune.  On  pourrait  donc  placer  sa  naissance 
vers  la  65e  olympiade.  Il  ne  serait  pas  non  plus  impossible, 
d’après  cela,  qu’il  eût,  dans  sa  jeunesse , entendu  Xéno-* 
phane  déjà  avancé  en  âge  (2).  Cependant  on  nous  dit  avec 
quelque  vraisemblance  (3)  qu'il  suivit  beaucoup  moins 
Xénophane  qu'Aminias  et  Diochétas,  ce  qui  le  fit  appeler 


(i)  Parrn.,  p.  127;  Thrvet .,  p.  ■ 83  j Soph.,  p.  217.  On  a 
voulu  déterminer  autrement  celte  époque  d'après  Diog.  L.,  IX, 
a3  ; mais  le  passage  n’est  pas  certain.  Assurément  la  tradition, 
d’ailleurs  peu  vraisemblable  , que  Parménide  entendit  Anaxa- 
porc  , ne  s’accorde  pas  avec  notre  supposition.  Voy.  Diog.  L.f 
IX,  21,  à ce  qu’il  dit,  d’après  Théophraste. 

(a)  Arist.  met.  ,1,5,  s’exprime  avec  circonspection  : 0 yàp 
ÏIotMttvi&K  XiyCTon  roiirou  ( sc.  toü  Srvocpâvouç)  paOriTri;.  Combien  les 
modernes  l’assurent  plus  positivement! 

(3)  Diog.  L.,  2t,  d’après  Sotion. 
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pythagoricien  (1).  Il  éleva  un  temple  en  l’honneur  de 
Piochélas,  et  Arminias  le  décida  à ne  tenir  aucun  compte 
de  sa  uoble  origine  et  de  scs  richesses , et  à se  livrer  au 
repos  philosophique.  Ce  qui  donnerait  à penser  qu'aupa- 
ravant,  entraîné  par  ses  brillantes  relations,  il  aurait 
mené  une  vie  dissipée  et  peu  sage;  mais  qu’eusuite,  par 
ses  occupations  philosophiques  , il  serait  parvenu  à cette 
grave  moralité  dont  il  fait  lui-méme  l’éloge  (2)  : ce  qui 
n’est  point  contredit  par  l'intimité  qui  régna  entre  lui  et 
Zénon  , son  disciple  (3).  Cependant  ses  occupations  philo- 
sophiques ne  l’empêchèrent  pas  de  prendre  part  aux  af- 
faires de  son  pays;  êar  il  passe  pour  avoir  donné  (1)  à ses 
concitoyens  des  lois  si  utiles,  qu’au  commencement  de 
chaque  année  ils  juraient  de  rester  soumis  aux  lois  de 
Parméuide  (5).  Nous  savons  avec  certitude  qu’il  transmit 
sa  doctrine  à Zénon,  sou  compatriote.  L’importance  qu’on 
attachait  plus  tard  encore  à cette  doctrine,  est  démontrée 
par  la  haute  estime  que  Platon  et  Aristote  professaient 
pour  son  auteur,  le  considérant  comme  le  plus  remar- 
quable des  philosophes  éléates  (6). 

Parméuide  composa  un  ouvrage  qu’on  cite  ordinaire- 


(C  Je  pense  que  c’est  mal  à propos  : on  a trop  souvent  abusé 
de  l’épithète  de  pythagoricien  ; on  pourrait  présumer  que  Dio- 
cliétas  et  Aminias  avaient  été  disciples  de  Xénophane.  Ou  a dit 
souvent  qu’il  y avait  eu  des  rapports  entre  l’école  éléatique  et 
les  pythagoriciens.  Procl.  in  P arm.  I,  p.  5 , ed.  Cous.,  d’après 
Callimaque;  on  trouve  aussi  quelques  traces  de  ces  liaisons,  par 
exemple,  dans  Diog.  L.,  VIII,  1 4 î comp.  avec  IX,  »3;  niais 
l’esprit  de  ces  deux  écoles  est  cependant  différent. 

(а)  Plat.,  11.  11.;  Cebet.  tab.  init.  TlopfnviJtioç  (Zt'oç. 

(3)  Plat.  Parm.,  1.  1. 

(4)  Diog.  L.,  IX,  1 3 , d’après  Speusippe;  Strab.,\l,  init. 

(5)  Plu’.,  contr.  Colot.,  3a. 

(б)  Plat,  lhecet.,  p.  1 83  ; Arist.  met.,  I,  5. 
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ment  (1)  sous  ce  titre  : De  la  nature , mais  qui  en  a aussi 
porté  d’autres.  C'est  un  poème  épiqife,  dont  les  vers  ne 
passaient  pas  pour  excellens  (2).  11  nous  en  reste  des  frag- 
mens  considérables,  d’après  lesquels  on  peut  juger  de  l’en- 
semble et  de  la  marche  du  tout.  Il  commence  par  une 
allégorie  qui  devait  exprimer  le  soupir  de  l’âme  pour  la 
vérité.  L’âme  est  emportée  par  des  coursiers , et  dirigée 
par  des  jeunes  filles  sur  un  chemin  que  les  hommes  n'ont 
pas  coutume  de  prendre;  elle  est  conduite  à la  demeure 
de  Dice , qui  lui  promet  de  lui  tout  révéler,  et  le  cœur 
inébranlable  de  la  vérité  si  doucement  persuasive,  et  les 
opinions  des  mortels,  dont  la  véritable  certitude  n’est 
point  le  partage.  Dice  exhorte  l’âme  à ne  point  céder  à 
l'habitude,  mais  h juger  par  la  raison  des  preuves  sans 
nombre  que  prétend  donner  l’habitude  ; seulement  il  faut 
du  courage  pour  suivre  ce  chemin  (3).  Après  celte  intro- 


(t)  Sext.  Emp.  atlv.  Math.,  VII,  m;  Diog.L.,  I,  16,  dit 
qu’il  n’écrivit  qu’un  ouvrage. 

(a)  Cie.  qit.  acad.,  IV,  a3;  Plut,  de  recta  rat.  and.,  i3.  Il 
ne  suit  pas,  de  ce  que  dit  Platon  , Soph.,  p.  237,  qu’il  ait  aussi 
écrit  en  prose , car  il  peut  n’être  ici  question  que  des  expli- 
cations orales  de  sa  doctrine.  De  ce  que  Sirnpl.  phjrs.,  fol.  7 b., 
cite  un  passage  en  prose  extrait  du  corps  de  son  ouvrage,  ce 
n’est  pas  uuc  raison  pour  que  je  sois  persuadé  que  ce  passage  ait 
été  place  par  Parménide  lui-même  dans  son  poème  ; ce  peut  être 
une  glose  de  lui-même  ou  un  résumé  d’un  copiste. 

(3)  Voyez  les  fragmens  de  Parméoide  dans  Brandis  et  dans 
Fülteborn  ( Mémoire  pour  i histoire  de  la  philosophie , G'cah.), 
V.  i-38.  Ce  fragment  est  tiré  principalement  de  Sext.  Emp. 
adv.  Math.,  Vil , J 1 1,  où  l’on  trouve  aussi  une  explication  de 
l’allégorie,  explication  qui , suivant  moi , n’est  pas  heureuse.  Ce 
fragment  difficile  est  susceptible  de  plusieurs  interprétations; 
aussi  me  suis-je  parfois  écarté  de  celles  de  Falleborn  et  de  Bran- 
dis. Il  serait  beaucoup  trop  long  dé  donner  ici  mes  raisons;  jq 
dois  laisser  beaucoup  à l'opinion. 
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duction , il  divise  son  ouvrage  en  deux  parties  qui  sont 
clairement  indiquées  dans  les  transitions , et  fait  d'abord 
expliquer  par  Dice  sa  doctrine  sur  la  vérité,  ensuite  sa 
doctrine  sur  les  opinions  des  hommes , doctrine  qui  com- 
prend une  physiologie  qu’il  avait  lui-méme  imaginée.- 11 
dit  en  mémo  temps  ce  que  c’est  que  la  voie  de  l’opinion, 
en  conseillant  d’en  tenir  l’âme  éloignée  dans  la  recherche 
du  vrai.  L’opinion  consiste  à en  croire  les  yeux  qui  ne 
voient  point , l’oreille  qui  n’entend  point , et  à s’en  rap- 
porter à la  langue.  La  voie  de  la  vérité  consiste,  au  con- 
traire, à soumettre  les  témoignages  de  l’expérience  au  ju- 
gement de  la  raison  (1).  Cette  distinction  de  la  représen- 
tation sensible  et  de  la  connaissance  rationnelle  est  un  des 
plus  grands  développemens  que  Parménide  semble  avoir 
donnés  à la  doctrine  de  Xénophanc  (21.  Du  reste,  ses  doc- 
trines diffèrent  peu,  quant  au  fond,  de  celles  de  Xéno- 
phane  ; mais  il  les  prouve  autrement.  On  peut  remarquer 
combien  le  caractère  de  l’ouvrage  lui-méme , qui  est  pres- 
que tout  dogmatique,  diflèrc  de  celui  de  l’introduction, 
qui  est  remplie  d’images  poétiques. 

Dans  ses  preuves,  Parménide  ne  part  pas,  comme  Xéno- 
phane , du  cœur  du  système  , de  l’idée  de  Dieu , mais  de 
l’idée  de  l’ètre  : Écoute  donc  attentivement  ce  que  je  te 
dis;  quelles  sont  les  seules  voies  de  l’investigation  qui 
restent  à connaître?  celle-ci,  que  tout  est,  et  que  le  non- 
étre  est  impossible  ; tel  est  le  chemin  de  la  certitude  , car 
la  vérité  s’y  trouve.  Mais  celle-ci  : Quelque  chose  n’est 
pas , le  non-être  est  nécessaire , je  te  la  signale  comme 


(i)  V.  33. 

ÀXXà  ffù  tÏç  0 ày  oàov  ÆtÇijtfioç  ttpyt  vôvua , 
Mr,3t  a’  îOo;  itoXuirupov  oiov  xarà  rr,vit  (3i iaQa 

Nojjwxv  acxanTj  oftfitx  xai  rr/r.taoar/  icouiiv 
Kai  yXwsffav  - xfîvai  Sk  Xoyw  irsXvtrnpsv  fXtyjçoy 
ÈÇ  IpiOtv  fflOivr a, 

(a)  Cf.  Pial,  P arm p,  i35. 
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la  voie  de  l'erreur  qu’il  ne  faut  pas  suivre;  car  le  non-être 
ne  peut  être  ni  connu  , ni  saisi  ; personne  n’a  pu  dire  ce 
qu'il  est  (1).  Il  y a contradiction  à admettre  l’ètre  et  le 
non-être  comme  une  seule  et  même  chose , et  comme 
choses  différentes  (2),  puisqu’alors  on  suppose  ces  deux 
choses  comme  existantes,  et  qu’on  les  distingue  néan- 
moins l’une  de  l’autre. 

De  là  toutes  les  conséquences  de  Parménide  : Ce  qui 
existe  n’a  pas  pris  naissance,  et  ne  change  point,  et  tout 
n’est  que  par  soi,  immuable,  sans  borne;  il  n'a  jamais 
été , il  ne  sera  pas  de  nouveau , car  tout  est  déjà  mainte- 


(•)  V.  3f)-46. 

E'  S’  Sy t tov  rpi’w  xoplaai  Si  ai)  fiùôov  ôxoùoaç, 

Aririp  cSai  poüvtxi  àt&atoç  liai  xoriaau  ‘ 

H fuv>  ôiruç  tort  rt  xat  <iç  oùx  tari  firi  tTvott , 
ritiOov;  iari  xcXtuOoç , àXr,6tno  yàp  bimStT' 

H S’  toç  ovx  (ari  rt  xai  à;  ypcùv  iart  pù)  tîvat , 

Tiiv  <5rj  uoi  <ppàÜi<i)  frarvatirtiQca  Ififuv’  «Tapirov. 

Oûre  yàpàv  yvorq;  râytph  tôv,  où  yàp  àyixfôv, 

Outi  ifpâaatç.  — 

Cf.  Simpl.  phys .,  fol.  a5  a,  a6b;  fol.  19  a.  Si  le  vers  Xfà  t’o 
Xrynv,  to  vo«7v  ro  ôv  Ipfavau  était  rapporté  au  passage  cité  plus 
haut,  on  devrait  lire  avec  Heindorf,  sur  Plat.  Soph.,  p.  347, 
au  lieu  de  Xi'ynv  et  voiîv,  Xtynç  et  votTç;  car  le  sens  ne  peut  plus 
être  que  celui-ci  : Ce  qu’ou  dit  et  pense  doit  être  l’existaot.  La 
doctrine  de  Parménide  a pour  fondement  la  proposition  : on  ne 
peut  absolument  pas  concevoir  le  non-être,  ni  le  prononcer. 
Plat.  Soph.,  p.  a38.  Ceux  qui  ont  cru  voir  l’idéalisme  dans  ce 
vers  n’out  pas  dû  réfléchir  à ce  que  peut  signifier  : La  parole 
doit  être  l’existant. 

(a)  V.  5a. 

— Oi  Si  Ipopovvrctl  • , 

Koiyot  ofiû;  -nj-pXot  rt , TifbnrÔTtî , œtptra  yùXa , 

Oiç  tô  wt'Xttv  vt  xcù  oùx  «tvae  rotùtov  vr/ôpuorai 
K où  Torjrôv. 


Digitized  by  Google 


PHILOSOPHIE  ÉLÉAtIQTJE.  39  T 

nant  : l’un  est  constant,  car  quelle  naissance  lui  concevrais- 
tu?  d'où  s’alimenterait-il?  Car  du  néant  tu  ne  peux  rien 
dire,  ni  concevoir;  en  effet,  dire  ou  penser  que  le  néant 
soit,  n'est  pas  chose  à toi  possible.  Car  quelle  nécessité 
aurait  pu  le  faire  sortir  de  rien,  ou  commencer  d'être  ou 
plus  tôt  ou  plus  tard  ? Il  est  donc  certain  que  tout  existe  ou 
qu’il  n’existe  rien.  Ainsi  l’autorité  de  la  certitude  empêche 
que,  de  ce  qui  est,  naisse  quelque  chose  d’étranger  à lui  ( 1 ). 
Or,  de  la  même  manière  que  Parménide  renferme  le  suc- 
cessif dans  l’idée  une  de  l’éternel , de  même  il  supprime 
l’extériorité  multiple  ou  la  diversité  des  phénomènes  dans 
l’espace , pour  concevoir  l’unité  de  l’existence  : Regarde 
l’absent  comme  certainement  présent;  car  la  possession 
de  l’existence  n’a  pas  lieu  par  la  scission  de  l’existence, 
puisque  l’existence  n’est  point  du  tout  dispersée  partout 
dans  l’univers , et  qu’elle  n’est  point  non  plus  un  com- 
posé (2).  Ces  existences,  en  dehors  les  unes  des  autres, 


(i)  V.59s. 

OuXov,  fiovvoytvt'î  Tt  xat  àrptfilç  ni’  arcXcam  ‘ 

OvSi  wot’  rri  y ovS’  tarai , tiw!  vüv  îarn  ipaü  wâv 
E v ovvt^lç , 

et  le  reste  d’après  la  conjecture  de  Brandis  , V,  69  : 

Oùit  icot'  ix  tov  Svtoç  itfriati  wiVrwç  îajfùç 
TlyvtaGal  rt  irao’  avrô. 

CO  V.  73. 

Aiwoc  i’  ôf tuf  âirtivra  vôto  «apcovra  ptSaît*ç  ’ 

Où  yàp  àiroTpsÇti  tq  iôv  rov  tôyfoç  f^taôai , 

Ovtt  axTàvàfitvov  ‘KÔvrn  iravrwî  xaxà  xéapwv, 

Oürc  awiarâfuvov. 

Quoique  Clément  d’Alexandrie,  Strom.,  Y,  p.  55a,  rapporte 
ces  vers  au  temps , je  ne  crois  cependant  pas  que  Brandis  ait  eu 
raison  de  l’imiter  en  cela.  Les  expressions,  ainsi  qu’il  l’observe 
lui-même,  fout  allusion  aux  doctrines  des  physiciens  sur  l’exis- 
tence de  l’espace.  Parménide,  V.  83 , arrive  à dire  que  ce  qui 
est  n’est  pas  divisible,  doctrine  qu’il  dérive  de  l’uniformité  du 
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•apposeraient  en  effet  un  vide  ou  un  non-étrc;  mais  il  ne 
peut  y avoir  ni  plus  ni  moins  que  l’existence  en  général, 
•t  par  conséquent  tout  est  plein  (1). 

Or,  si,  de  cette  manière,  les  rapports  d’espace  et  de 
temps  disparaissent , il  en  résulte  clairement,  et  sans  sub- 
tilité aucune,  que  le  mouvement  et  tout  changement  de 
modifications  ne  sont  qu’illusion.  Seulement,, les  hommes 
croient  que  quelque  chose  est  et  n’est  pas,  change  de  lieu 
et  de  couleur  (2).  Le  tout,  ayant  son  principe  en  lui- 
méme,  est  toujours  en  repos,  car  la  nécessité  toute-puis- 
sante le  retient  dans  les  liens  de  la  limite,  et  le  circonscrit 
de  toutes  parts;  l’existant  ne  peut  pas  être  imparfait , car 
il  ne  manque  de  rien;  le  non-existant  seul  a besoin  de 
tout  (8).  11  faut  remarquer  que  Parménide  s’éloigne  plus 
de  Xenophane  quant  aux  mots  que  quant  au  sens,  lorsqu’il 
pose  le  tout  comme  n’étant  ni  borné,  ni  non-borné, 
mais  trouvant  ses  bornes  en  lui-même,  enfermé  qu’il  est 
par  la  puissance  de  la  nécessité  (4).  La  pensée  fondamen- 
tale ici  se  trouve  déjà  dans  Xénophane;  car,  comme  lui , 


tout.  Ce  qui  suppose  déjà  la  preuve  de  l’homogénéité  du  tout, 
preuve  qu’il  a pu  donner  à l’endroit  cite  ; mais  il  est  certain 
qu’il  dit  aussi  la  même  chose  de  l’espace. 

(i)  Y.  83-86, 107-1 1 ®;  op.  Simpl.  phys.,  fol.  18  a.  ; fol.  3i  b. 
(a)  V-  100-ioa;  Simpl.  phys.,  fol.  3i  b. 

(3)  V.  90-94. 

Torjrôv  t îv  t«vt2>  Btanov , xa6’  i or  jri  xc  »? ren  ’ 

Oürco;  tpmSov  <*u8:  f»im  * xçarrtfY)  yàp  caayxn 
IIc’paTO , tv  àrjft'iïan  ty<t , ri  fin  àflifff  ttfylc ' 

Ovvnttv  ou*  àrtXrÛT>îTOv  ro  tcv  Sc'fitç  iTvai  " 

Effri  yap  où*  ctn&vc;  ‘ frèi  ôv  yàç  m iravrnç  Hriro. 

<4)  Brandis,  p.  110,  ad.  \.  61,  sur  l’opinion  des  anciens, 
que  Parménide  avait  appelé  le  tout  infini.  Je  ne  puis  approuver 
la  proposition  que  fait  Brandis , de  lire  oùi.  ôt.  au  lieu  de 
érwWrov  ; car  ce  changement  ne  tient  qu’à  l’opinion  particulière 
de  Brandis. 
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Parménide  conclut  de  l’uniformité  universelle  et  de  la 
perfection  du  tout  à sa  sphéricité.  Mais,  puisque  la  limite 
de  l’étre  le  plus  extérieur  est  parfaite , il  ressemble  à la 
sphère,  arrondie  de  tous  côtés  et  dans  laquelle  le  centre 
est  également  éloigné  de  tous  les  points  de  la  surface  (1). 
Ce  qu’il  fonde  aussi  simplement  sur  la  raison  à lui  propre , 
qu’il  n’y  a pas  de  non-étre  qui  puisse  empêcher  l’étre  de 
se  constituer  en  unité , ni  un  être  qui  puisse  faire  qu’il  y 
ait  ici  ou  là  plus  ou  moins  d'être. 

Parménide  arrive  par  la  dialectique  au  même  résultat 
qui  s’était  manifesté  immédiatement  à Xenophane  en 
partant  de  l’idée  de  Dieu  , savoir,  que  tout  est  pensée  et 
connaissance  rationnelle.  La  pensée  et  ce  qui  occasione 
la  pensée  sont  une  même  chose  : car,  sans  ce  qui  est,  et 
qui  proclame  la  pensée,  celle-ci  ne  pourrait  être.  En  effet, 
rien  n’est  ou  ne  sera  en  dehors  de  ce  qui  existe  (2).  Ce  qui 
lait  dire  aussi  à Parménide  : La  plénitude  de  l’étre,  e'est 


(i)  V.  io3. 

Avxàp  lir«<  irt“paç  irufiarov  TrtrXtOfttxov  lor<v, 
nâvTC0tv  cùxûxXov  c<pai(JT)ç  cvaXtyxtOv  oyxco, 

MtîîoOrv  ijoTtoJ.lf  irâvT » ' Tt>  yàp  ovxt  xi  fitïÇ ov, 

Ovrc  xi  j3<x(ÔTtsov  iri’Xtfuv  j (ptû/  ixxt  xÿ  r,  tt). 

Ovtc  yàp  oùx  t'ov  tari , xi  xtv  irotûrî  pi»  ixcVdai 
Eî;  ôfiiv,  ovr’  c'ov  funv,  ôîrcoç  «n*  xtvox  Shtoç, 

Tri  pâXXo»,  xTi  i’  riceov  ' tact  nâv  4vr«v 
Quand  Simpl.  phjrs. , fol.  3 1 b. , traite  cerî  de  pure  fiction 
mythique,  il  ne  rencontre  pas  juste. 

(O)  V.  g5. 

TWoV  «STI  VOtîv  Tt  X«l  ouvtxtv  «STI  vilJ/tCC  ’ 

Ov  yàp  Svcv  tou  iovToç,  iv  w Trtfarisfuvoy  isrtv, 

Eùprisci;  to  voiïv  * oùscv  yàp  «stiï  *8  «srai 
AXXo  irôp«Ç  toü  iôvToç. 

Sur  ircpomspavov  (Voy.  Brandis,  ad.  h.  I.)  j je  ne  rapporte  pas 
bûà  isvrof , mais  à »o«r». 
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la  pensée  (1).  11  n’est  arrivé  à ce  résultat  que  comme  il  le 
dit  lui-mème  : il  devait  considérer  la  pensée,  la  connais- 
sance comme  quelque  chose  de  réel,  appartenant  non  à 
l’apparence,  mais  à la  vérité;  elle  avait  par  conséquent 
une  existence,  et  comme  l'existence  est  une  et  absolu- 
ment égale  à elle-même  , il  devait  conclure  que  la  pensée 
est  aussi  tout.  Mais  on  se  formerait  une  fausse  idée  de  sa 
doctrine,  si  l’on  croyait  qu’il  ne  reconnaissait  aucune 
autre  vérité  existante  que  la  pensée  ; la  pensée,  pour  lui, 
n’est  au  contraire  qu’un  côté  du  tout , tandis  que  la  sphé- 
ricité absolument  uniforme  du  tout  est  le  signe  de  la 
vérité  de  ce  qui  sert  de  fondement  aux  phénomènes  cor- 
porels (2). 

Quoique  tout  ce  développement  ne  puisse  nous  rendre 
parfaitement  la  marche  du  poème  de  Parménide  sur  ce 
qui  est  connu  de  la  raison  , il  est  néanmoins  suffisant 
pour  nous  donner  une  idée  de  l'ensemble  de  la  démon- 
stration de  ce  philosophe.  Il  est  à remarquer  qu’il  n'est 
pas  arrivé  dans  cette  démonstration  à l’idée  de  Dieu  qui 
formait,  dans  Xénophane,  le  centre  de  la  doctrine  (3).  On 
ne  peut  cependant  pas  douter  que  Parménide  n’entendit 
par  ce  qui  est , dont  l’idée  fut  son  point  de  départ,  l'être 


(i)  V.  i5o. 

To  yùp  ir^t’ov  t<rt\  vôrifia. 

(a)  Brandis  s’explique  très  bien  à ce  sujet,  p.  176;  il  en  est 
autrement  de Suckow,  {de  Platonis  Parmenide),  de  Rixner,  {Hiit. 
de  la  philosophie , I,  p.  109).  Ils  s’en  rapportent  aux  passages 
cités  et  aux  vers  déjà  rapportés  plus  haut,  Xpii  tc  Xc’yttv,  rb  votû, 
tô  J»  tufir.oi , qu’ils  expliquent  mal.  Si  Arist.  met. , I,  5,  dit  que 
Parménide  avait  admis  l’un  selon  la  raison,  et  qu’il  l’opposait 
à l’un  selon  la  matière,  cela  11e  peut  dire  autre  chose,  si  ce 
n’est  que  l’un  de  Parménide  est  insaisissable  par  les  sens. 

(3)  Brandis,  p.  1 58 , cite  des  passages  des  anciens  où  l'un  de 
Parménide  est  appelé  Dieu;  tuais  il  doute,  pour  de  bonnes  rai- 
sons , que  Parménide  lui-même  l’ait  appelé  ainsi. 
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éternel , le  principe  de  toutes  choses.  Je  ne  trouve  que 
deux  points  où  les  preuves  de  Parménide  se  rapportent  à 
l'idée  du  parfait  : d’abord  lorsqu’il  dit  qu’il  ne  pouvait  y 
avoir  aucune  nécessité  que  l’être  fût  ou  plus  têt  ou  plus 
tard  (I) , dans  la  supposition  qu’il  fût  contingent  ; et  lors- 
qu’il appelle  parfait  ce  qui  est , par  la  raison  qu’il  ne  peut 
manquer  de  rien  , le  non-être  seul  pouvant  manquer  de 
tout  (2).  Dans  ce  changement  de  manière  de  démontrer, 
on  reconnaît  un  progrès  de  développement  dialectique, 
mais  une  rétrogradation  de  l’idée  qui  animait  tout  le  sys- 
tème ; car  personne  ne  peut  douter  que  cette  idée  ne  soit 
celle  du  parfait,  du  divin.  Le  progrès  du  développe- 
ment dialectique  est  clair,  en  ce  que  tout  ramène  à la  con- 
ception la  plus  élevée  de  la  métaphysique,  à l’idée  de 
l’être  ; en  sorte  que  c’est  la  première  tentative  faite  pour 
affirmer  cette  idée  dans  ses  rapports  scientifiques.  Mais  la 
forme  scientifique  de  la  doctrine  de  Parménide  se  fait 
encore  mieux  apercevoir  lorsqu’il  fait  de  la  conception 
de  la  pensée,  de  la  connaissance  rationnelle  (rivoeTv),  le 
pendant  de  la  conception  de  l’existence,  et  qu’il  présente 
l’union  de  ces  deux  choses  comme  nécessaire  ; car  lorsque 
nous  pensons , la  pensée  et  ce  qui  la  fait  être  , ce  qui  est , 
doivent  être  conçus  comme  une  seule  chose,  puisque  la 
connaissance  rationnelle  n’est  que  l’expression  de  l’exis- 
tence. 

Le  poème  de  Parménide  établissait  en  outre , dans  la 
seconde  partie,  les  opinions  de  cc  philosophe  sur  la  na- 
ture ou  sur  la  naissance  apparente  des  choses.  Ici  se 
montre  l’opposition  entre  la  certitude  de  la  raison  et 
l’opinion  humaine.  C’est  même  par  là  qu’il  débute  : ici 
se  termine  pour  toi  le  traité  certain  et  la  connaissance 
de  la  vérité;  mais  écoule  maintenant  ce  que  sont  les 


(i)  V.  66-67. 

W V.  y3-g4- 

1.  26 
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opinions  des  mortels  , en  apprenant,  par  mes  paroles,  à 
connaître  le  charme  trompeur  (1).  La  clarté  avec  laquelle 
cette  opposition  se  présentait  à Parménide  aurait  dû  le 
porter  à se  rendre  compte  du  rapport  qui  existe  entre 
les  deux  termes  de  l'opposition.  Cependant  les  explica- 
tions qu’on  trouve  à ce  sujet  dans  les  fragmens  de  son 
ouvrage  sont  insuffisantes;  clics  consistent  seulement  à 
dire  que  la  véritable  connaissance  est  la  connaissance  de 
la  raison  par  preuves  certaines , tandis  que  l'opinion  hu- 
maine provient  au  contraire  des  sens  (2).  Il  ne  parait  pas 
non  plus  que  Parménide  se  soit  expliqué  sur  ce  point 
d’une  manière  décisive  dans  son  poème,  puisque  les  in- 
terprètes de  sa  doctrine  ne  sont  pas  d'accord  à ce  sujet  (.3  ). 
On  est  donc  obligé  de  se  former  une  opinion  sur  le  rap- 
port des  deux  contraires,  en  parlant  des  expressions  et 
de  la  manière  dont  Parménide  développait  la  doctrine  de 
la  vérité  et  celle  de  l’opinion.  D’abord' il  est  certain  qu'il 
n'admettait  qu’un  être  éternel  et  immuable  qui  remplit 
l’espace,  et  qu'il  contestait  la  vérité  de  tout  ce  qui  arrive 
et  de  toute  multiplicité  telle  qu’elle  semble  apparaître 
dans  l'espace.  Mais,  d'un  autre  côté,  on  ne  peut  douter  qu’il 
n'ait  complètement  rejeté  les  opinions  des  hommes  comme 
absolument  dépourvues  de  toute  vérité,  car  autrement  il 
ne  se  serait  pas  donné  la  peine  inutile  de  les  détailler,  de  les 
analyser,  analyse  qu’il  poussa  jusqu’à  l'infiniment  petit, 
et  qui  suppose  de  nombreuses  recherches.  Mais  il  faut  de 
plus  remarquer  ici  ce  qu’on  a déjà  vu  dans  Xénophane  , 
c’est-à-dire  que  Parménide  pouvait  difficilement  croire 


(i)  V.  ut. 

Èv  Tt*  çoi  iravo*  irlrrlv  Xoyov  r,ôi  -.ôïifia 
A [tf\;  à).r,9c!ri;  ' ioja;  i àjr'o  to vil  Pporn’i; 

MarvÔavt , xoopav  t/iû v iirtuv  ànav «Xlx  ôxgûuv. 

(■i)  \’.  33.  ( Yoy.  plus  haut.) 

(3)  V.  Brandis , § a6. 
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que  dans  ses  quelques  propositions  sur  l’être,  plus  néga- 
tives que  positives  , il  eut  établi  la  plénitude  de  la  vérité; 
et  si  l’on  suppose,  en  outre,  qu’il  ne  pouvait  cependant  pas 
nier  complètement  la  vérité  de  ce  qui  affecte  nos  sens  , on 
pourra  se  former  une  juste  idée  de  son  opinion.  Les  Éléates 
avaient  reconnu  et  croyaient  avoir  démontré  que  la  vérité 
de  toute  chose  est  une  et  immuable;  mais  ils  trouvaient 
que  nous  sommes  obligés,  dans  notre  penser  humain,  de 
nous  conformer  aux  phénomènes  et  d'accepter  le  mua- 
ble  et  le  multiple;  ils  croyaient  donc  que  nous  ne  pouvons 
atteindre  à la  vérité  divine,  si  ce  n’est  par  quelques  idées 
générales;  mais  que,  si  nous  nous  en  rapportons  à la 
façon  de  penser  humaine,  et  que  nous  croyions  qu’il  y a 
réellement  multiplicité  et  changement,  il  n’y  a dans  cette 
croyance  que  mensonge  et  illusion  des  sens;  qu’il  faut 
bien  reconnaître,  au  contraire,  que,  dans  ce  qui  nous 
apparaît  comme  multiple  et  comme  changeant,  ce  à quoi 
même  se  rapportent  nos  pensées  particulières  qui  se  dé- 
veloppent en  nous , est  quelque  chose  de  divin  , méconnu 
par  l'aveuglement  de  l’humanité , et  qui  s’offre  à la  con- 
naissance, comme  sous  un  voile.  Si  l’on  reconnaît  que 
telle  est  la  doctrine  de  Parméuidc , on  comprendra  facile- 
ment et  que  les  anciens  lui  aient  trouvé  un  penchant  pour 
le  scepticisme  (l),  et  qu’il  ait  pu  se  plaindre  de  l’état 
d'illusion  des  pauvres  mortels  (2).  Mais  scs  expressions 
conduisent  aussi  indubitablement  à lui  attribuer  la  con- 
naissance que  ce  monde,  cause  d'une  infinité  d illusions. 


(i)  Cic.  qu.  ac.,  II,  a3.  Parmenides  et  Xcnophanes,  minus 
bonis  qiumquant  versitius  , sed  tamen  illis  versibus  increpant 
eorum  arrogantiain,  quasi  irait,  qui  ciini  sein  nilul  possit , au- 
dcant , se  scire  dicere.  Plut.  ado.  Colot.,  aü;  cf.  Diog.  £>.,  IX, 
çi,  -a.  Ce  passage  nous  fait  voir  comment  les  sccpl.ques  cher- 
chaient à ranger  à leur  parti  les  ancien*  plnlosoplies. 

(a)  Nous  eu  parlerons  plus  bas. 
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lorsque  nous  le  pensons  sous  le  point  de  vue  phénoménal, 
est  l'unité  immuable  de  l'être,  unité  qui  est  l'objet  de  la 
véritable  pensée;  car  il  est  nécessaire,  dit-il,  que  ce  que 
les  hommes  croient  naître  et  périr,  être  ou  n’étre  pas , 
changer  de  place  et  de  couleur,  soit  un  tout  un  et  im- 
muable (1). 

Cet  aperçu  général  nous  donne  aussi  une  idée  de  sa 
physique , dont  Aristote  nous  a esquissé  de  la  manière  la 
plus  précise  les  idées  fondamentales.  Contraint  de  se  Con- 
former aux  phénomènes,  et  admettant  que  l'un  seul  existe 
aux  yeux  de  la  raison,  tandis  qu'il  y a multiplicité  sui- 
vant les  sens,  il  reconnaissait  deux  causes  et  deux  prin- 
cipes primitifs,  le  chaud  et  le  froid,  qu’il  appelait  feu  et 
terre , ramenant  le  premier  à l’être , et  le  second  au  non- 
être  (2),  ce  qui  est  d’accord  avec  le  commencement  de  sa 
doctrine  sur  les  opinions  des  hommes;  car  ils  donnent 
dans  le  langage  deux  formes  à leurs  connaissances , dont 
l’une  n’est  pas  certaine,  en  quoi , par  conséquent,  ils  se 
trompent  (3). 

Parménide  en  vint  donc  déjà  à rechercher  ce  que  nous 


(,)  V.  98. 

Ewci  TÔ  yt  po'p'  iTTtiÎTjotv, 

OuXo»  ixrmriv  r’  ifppryai , xû  irâyr’  Syop  terri*, 

Ôaaa  (3poroi  xarcOcvro  , xrcjroiOôrcç  iTvai  àXr,0iï, 
riyvroOai  ri  xai  oXXvsflai  , cTvai  rt  xai  oùyt , 

Kai  rôxrsv  âXXâea Civ,  iict  rr  J(pôa  epowô»  àuciSitv. 

(a)  Met. y I,  5.  AyayxaÇôptvo;  S’  àxouXovOu»  roT;  tpaivofrivoi; , xai 
rô  î»  pi»  xarà  rev  Xoyov,  xr/iiu  <îc  xarà  ri,»  a'eOrjei»  ùixoXapfBâyM»  tiyai. 
Sia  xà;  oiTtoç  xai  Si 0 ràç  àpyàî  irâXi»  n'0r,oi,  3i opô»  xai  ilnjypâ»,  eîo» 
irûp  xai  yü»  Xtyuv  * tcutojv  xarà  pi»  rô  ôv  ro  3cpuô»  , 3a repov  ci 

xarà  tô  pii  5».  Cf.  De  gener.  et  corr.,  I,  3.  Tel  est  aussi,  au 
fond,  l’avis  d'Alex.  Aphr.  met.,  fol.  G b.,  d’après  Théophraste. 
(3)  V.  n/,. 

Mapyà;  yàp  xariôrvro  yvw paie  ôvopâÇctv, 

Tùv  piav  ov  ^ptw»  ion»,  t*  « Tt«jxXavr,ui»«i  ciîi». 
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assemblons  en  représentations  à l’aide  de  notre  sensibilité, 
à distinguer  ce  qui  appartient  à la  vérité  de  ce  qui  appa- 
raît , mais  à déterminer  deux  sortes  de  représentations 
dans  le  général.  Mais,  puisqu'il  se  livra  à cette  recherche, 
il  put  s’apercevoir  qu’il  n’y  avait  dans  cette  distinction 
aucune  science  pure,  tant  parce  qu’il  ne  put  donner,  au- 
tant du  moins  que  nous  en  pouvons  juger  par  les  fragmens 
de  son  ouvrage,  aucun  principe  à son  opinion  sur  ce  qui 
est  le  vrai  dans  la  nature,  que  parce  qu’il  était  cependant 
forcé  de  partir  des  représentations  sensibles,  qui  ne  sont 
pas  susceptibles  de  la  vraie  certitude.  Sa  physique  est 
donc  exposée  presque  sous  la  forme  d’un  récit  historique. 

11  y a deux  manières  opposées  d'étre  dans  la  nature, 
qui  se  font  distinguer  par  des  propriétés  contraires.  L'une 
est  le  feu  étliéré  de  la  flamme , le  fluide,  le  chaud,  le  lu- 
mineux, le  mou  et  le  léger;  l'autre,  la  nuit,  le  solide,  le 
froid,  l'obscur,  le  dur  et  le  lourd  (1).  Ces  deux  ordres  de 
qualités  ou  manières  d'etre  sont  si  opposées  entre  elles, 
qu'elles  n’ont  rien  de  commun , toutes  deux  sont  cepen- 
dant égales  en  masse  , et  toutes  choses  participent  de  l’une 
et  de  l’autre  (2).  Ces  idées  se  présentèrent  naturelle- 


(1)  Ap.  Sintpl.  phys.,  fol.  7 b.,  V.,  1 16;  Brand. 

Avria  S'  ixpivavvo  Otfixç  xai  ovjpar  éOtvro 
Xupi;  oit'  àX/.yOwv  ‘ tÏ  phi  ipXvybç  alOéptov  irvp, 

Ilinov  S»,  pry'  âpa iov,  iuurû  iravrooc  tioûtov, 

Tàj  0 ireptopr)  rwvirbv,  àràp  xàxttva  xxr ’ aùro  ' 

Avria  vuxrdtia  ij  nvxivbv  Sipaç  ipfiptOïç  rc. 

C’est  à cela  que  se  rapporte  le  passage  en  prose  déjà  men- 
tionné ci-dessus.:  E 77:  r&xîc  iirri  rô  ôpaiàv  xai  t'o  Sepubv  xai  TÛ  tpà 0; 
xai  rô  paXOaxbv  xai  rb  xoüipov  * trri  Si  rù  iruxvû  ùvôpiaarat  rb  sjiv^pbv  xai 
rb  Çifc;  xai  rb  cxXrçpbv  xai  rb  (3apû.  Tavra  yàp  &irixp!6r)  cxaTipw;  ixoc- 
Tipa. 

(2)  Ap.  Simpl.  phys.,  fol.  39  a.,  Y,  ia3;  Brand. 

AÛTap  iirttSb  irôvra  cpaoç  xai  v u “ ovsjxaarvi , 

Kai  rà  xarà  aiptripaç  Supàp ti;  iiri  roTac  r*  xai  to~î  , 
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ment  à Parménide  comme  des  conséquences  de  son  oppo- 
sition entre  le  vrai  et  l'apparcnL  dans  la  nature.  Le  feu  est 
pour  lui  le  vrai  : il  l’appelle  aussi  par  conséquent  comme 
il  appelle  l'être,  c'est-à-dire  ce  qui  est  partout  semblable 
à soi-même  (I);  la  nuit , au  contraire , est  pour  lui  la  sim- 
ple apparence,  ce  qui  fait  qu'il  l'appelait  aussi  non-recon- 
naissable (ayavro;)  (2),  de  la  même  manière  qu’il  appelait 
le  non-étre  inconcevable. 

Comme  Parménide  voulait  expliquer  les  phénomènes  de 
la  nature  par  le  mélange  de  deux  clémens  immuables,  il 
inclinait  naturellement,  comme  Xénophane,  à la  physique 
mécanique.  Nous  avons  tics  peu  de  chose  de  certain  sur 
l’exposition  de  cette  physique,  qui  doit  cependant  s'ètre 
rapportée  à la  formation  du  système  du  monde  (3).  Tout 
ce  que  nous  pouvons  faire  de  mieux  à ce  sujet , c’est  d'en 
suivre  les  traits  principaux  , en  tant  particulièrement 
qu’ils  sont  d’accord  avec  le  système  entier  de  Parmcnidc. 
Il  est  déjà  vraisemblable  en  soi  qu'il  essaya  de  donner  à 
ses  représentations  de  la  nature  le  plus  d'analogie  possible 
avec  sa  doctrine  de  la  vérité.  Ceci  se  trouve  confirmé  par 
le  fait  qu’il  attribue  une  forme  sphérique  au  monde  phé- 
noménal (4),  comme  à l’être , et  qu’il  fait  résider  au  centre 


IISv  ir)  cSv  ivriv  cuou  ifâ»;  xac  vvwtÔ;  ùyu.-ou 
Îjwv  àfHforiptrt,  iirci  oulîTipa»  purà 

Le  mot  obscur  îso;  est  aussi  employé  par  Empédocle , dans 
un  semblable  rapport. 

(i)  V.  1 18. 

(a)  V.  ia5.  Les  portes  du  jour  et  de  la  nuit,  c’est-à-dire  de 
la  vérité  et  de  l’apparence,  sont  aussi  opposées  entre  elles.  V. 
il.  Aristote  appelle  ce  deuxième  élément  de  Parménide,  la 
terre. 

(3)  V.  .3^-144- 

(4)  V.  iGi,  i6a,  si  ces  ver*  sont  de  lui.  Stob,  p.  4831 

iv,  ’ 9 * 
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du  inonde  un  démon  qui  réduit  tout  à l’unité  et  régit 
tout  (1);  car  c'est  là  l'expression  de  l’eflort  fait  pour  ra- 
mener constamment  à l’unité  toute  diversité  apparente. 
Ma  is  la  direction  du  monde  consiste , pour  Parménide , 
d’après  son  aperçu  mécanique , dans  le  mélange  des 
élémens  opposés  et  dans  la  séparation  de  ce  qui  a été  mêlé. 
Lors  donc  qu’il  représente  l’œuvre  du  démon  régulateur 
du  monde  comme  un  mélange  du  mâle  et  du  femelle,  il  ne 
s’agit  là  que  d’élemens  opposés.  Mais  comme  celte  œuvre 
doit  être  de  deux  sortes,  savoir,  le  mélange  et  la  sépara- 
tion , la  force  motrice  se  divise,  pour  Parménide,  en  con- 
séquence de  la  masse  des  élémens  mis  en  mouvement,  en 
forces  opposées,  en  amour  et  en  discorde.  Car,  de  tous  les 
dieux,  l'amour  fut  le  premier  créé  par  la  force;  la  guerre, 
la  discorde  et  l’envie  lui  furent  adjointes  (2) , et  bien 
certainement  comme  forces  qui  résistent  au  mélange  des 


(i)  Plut,  amat.,  1 1;  V.  129. 

Év  St  ptato  rouruv  Sottpuv,  f)  irôvrot  r.u J3rcvâ  * 

nâvra  Br.  ) yàp  m»yC(w7»  tôxoo  xai  ftlÇw;  âpjfi», 

IlifxTtrja’  apccvt  SvjXu  puyc’v,  t»t’  ivavrtov  owôiç 

Apfftv 

Du  reste,  le  démon  dont  l’action  est  universelle  est  aussi  ap- 
pelé Dastice  (Dice)  , nécessité  et  providence  (?).  Stob.  ecl .,  I, 
p.  1 58 , 482;  Plut,  de  plac.  phil.,  I,  t»5.  Cependant  ce  n’est  pas 
avec  certitude  que  je  rapporte  ces  passages  à ce  démon.  Plat. 
Lys.,  p.  ii  4,  semble  aussi  faire  allusion  à la  doctrine  des  Elcates. 

(a)  Arist.  met.,  I,  4-  K ai  yxp  svtoî  ( ô Tlcrpjj.  ) xarasuuâÇuv  Tr)v 
toü  irovràç  ycvtsiv  ' 

Iïfurtrrov  («v  Epura  3cûv  pîTicoro  it'xvtmv. 

Cic.,  I.  1.  Quippe  qui  {sc.  Parm.)  bellum  , qui  discordiam  , 
qui  cupiilitatem  cæteraque  generis  ejusdem  ad  deum  revocat. 
C’est  à quoi  Plat,  conv.,  p.  195,  fait  allusion.  Schleiermacher 
suppose,  mais  sans  raison  , que  ce  passage  n’est  qu’un  persiflage 
d’un  adversaire  maladroit.  11  y a certainement  beaucoup  de  my- 
thologie dan*  la  cosmologie  de  Parmépide,  4riH<  mftn  ï»  5t 
Ah»  tif  eififi  •»  vi9n»fi 
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élémens.  Du  mélange  du  feu  et  de  la  terre  naissent  l’eau 
cl  l'air  (I). 

L'idée  de  Parménide  sur  l’ensemble  de  l’univers  nous  a 
été  transmise  de  manière  à ne  nous  donner  que  peu  de 
certitude  sur  ce  point  (2).  Il  supposait  que  la  terre  est  au 
milieu  de  l’univers;  qu'elle  est  sphérique,  et  dans  un 
mouvement  d’oscillation  occasioné  par  l’équilibre  (3); 
autour  d'elle  étaient  certains  anneaux  ou  cercles,  dont 
les  plus  élevés  étaient  formés  de  l’élément  subtil  du  feu, 
au-dessous  desquels  étaient  d'autres  cercles  formés  de  la 
lumière  et  des  ténèbres;  mais  les  plus  bas  n'étaient  for- 
més que  de  la  nuit,  voulant  désigner  par  là  la  surface  de 
la  terre,  dont  il  croyait  peut-être  le  centre  de  feu  (4).  Ce 
qu’il  y a pour  nous  de  plus  important  dans  cette  doctrine, 
c’est  qu'il  concevait  les  régions  moyennes,  que  nous  habi- 
tons , comme  un  mélange  du  feu  et  de  la  nuit , et  n'y  sup- 
posait partout  qu’impcrfection.  Il  semble,  du  reste,  que 
Parménide,  dans  cette  doctrine  sur  les  opinions  des 


(t)  Arist.  de  gen.  et  corr.,  II,  3. 

(a)  Particulièrement  Sfob.  ecl. , I , p.  48a  ; Cic.,  1.  1. 

(3)  Diog.  L.,  IX,  ai  ; Plut,  de  pl.  phi/.,  III,  i5. 

(4)  V.  137,  ia8. 

Ai  yàp  orttvértpat  iroû)VTO  mine;  dapiroio 
Ai  5’  tirt  ra7{  vuxrô; ‘ jura  oi  yiXoyô;  tirai  aTïa. 

Le  jura  est  obscur  ; on  peut  le  prendre  pour  pmirtiva  ; mais 
on  peut  encore  entendre  par-là  qu’une  partie  du  feu  pénètre 
aussi  à travers  l’orbe  de  la  nuit;  ce  que  je  rapporterais  vo- 
lontiers à la  vie  de  l’homme  sur  la  terre.  Le  passage  de  Stobéc 
renferme  encore  plus  de  difficultés;  je  voudrais  lire  au  lieu  de 
irtp'i  or j , qui  n’a  pas  de  sens  , iraoiv.  Je  serais  entraîné  à trop  de 
longueurs  si  je  voulais  expliquer,  d’après  mon  opinion  , le  sys- 
tème du  monde  de  Parménide,  et  la  consanguinité  de  ce  système 
avec  celui  des  pythagoriciens.  J’indiquerai  seulement  quelques 
passages  auxquels  on  doit  faire  attention.  Cic.  au.  ac.,  II,  3^; 
Diog.  L.,  IX,  i3;  Stob.  ecl.,  1 , p.  5i6. 
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hommes,  s'est  plus  étendu  sur  la  partie  religieuse  que  sur 
celle  concernant  le  vrai. 

Il  était  aussi  question  dans  son  poème,  de  la  naissance 
de  l’homme  et  de  la  formation  de  chacun  de  ses  mem- 
bres (1).  Les  renseignemens  qui  nous  restent  sur  ses  doc- 
trines à ce  sujet  portent  à croire  qu'il  s’était  attaché  aux 
opinions  qui  furent  exposées  plus  tard  par  Kinpétlocle,  et 
qui  l’avaient  déjà  été  par  Anaximandre  (2).  On  nous  dit 
que  Parménide  faisait  naître  chaque  membre  de  la  terre  , 
qui  en  était,  pour  ainsi  dire  grosse;  ces  membres  se  réu- 
nirent plus  tard,  et  formèrent  le  corps  entier  de  l’homme, 
qui  se  compose  tout  à la  fois  de  feu  ou  de  sécheresse,  et 
d'humidité  (3).  On  voit  qu’en  considérant  l’homme,  Par- 


(i)  Plut.  atlv.  Colot.,  i3  ; Simpl.  de  coelo,  fol.  i38  b.;  cf. 
Pryron.,  p.  55. 

(a)  En  général,  il  y a plusieurs  ressemblances  entre  la  physi- 
que de  Parménide  et  celle  d’ Anaximandre  ; ce  qui  a sûrement 
fait  dire  que  Parménide  avait  entendu  Anaximandre.  Diog.  L., 
IX,  ai,  qui  prétend  s’appuyer  du  témoignage  de  Théophraste, 
lequel  avait  peut-être  dit  que  Parménide  avait  suivi  la  doctrine 
d’Anaximandre.  Il  fallait  bien  qu'il  y eût  une  ressemblance  en- 
tre la  doctrine  de  ces  deux  philosophes,  puisque  tous  deux  sui- 
virent la  doctrine  mécanique  de  la  nature,  qu’ils  dérivaient  tout 
d’un  seul  être,  et  qu'ils  expliquaient  la  naissance  par  le  chaud 
et  le  froid.  On  trouve  aussi  des  traces  de  ressemblances  dans 
les  idées  particulières,  dans  l’ordnnnation  des  sphères  et  dans 
le  iriXtioiï  de  la  terre  , d’où  naît  l’air.  Stob.  ecl.,  I , p.  484- 

(3)  Censorin.  de  die  nat.,  c.  4 ( Einpcdoclcs ),  primo  ment- 
bra  singu/a  ex  terra  quasi  prœgnante  passirn  édita , deiridc 
coisse  et  ejfeeisse  solidi  hominis  materiam , igni  sirnul  et  htt- 

mori  permistam. Ilœc  cadem  opinio  eliam  in  Parmenide 

Veliate  fuit,  pauculis  exceplis  ab  Empcdocle  dissensis.  Diog. 
L.,  IX,  aa.  Fcvcaiv  tc  mQpùmwj  c Ç nXieu  irpûrov  ym’ffôai  ; au  lieu 
d’r.Xîoo,  d’antres  lisent  iXûoç;  la  doctrine  de  Parménide  dit  par- 
faitement les  deux  choses.  Comparez  Xénophane  sur  la  formation 
de  la  terre  du  limon.  Zenon  , disciple  de  Parménide , enseignait 
que  yrycsiv  tc  àvQpûtrwv  ic  yrjç  iTvai.  Diog.  L.,  IX,  ’it). 
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ménide  attache  une  grande  importance  à la  différence 
des  sexes  (1);  puisqu’elle  exprime  sa  doctrine  principale 
de  la  naissance  des  choses  par  des  élémens  opposés.  Un 
autre  côté  de  son  opinion  sur  le  monde , c'est  que  l'œuvre 
de  la  création  était  une  lutte  entre  le  principe  mâle  et  le 
principe  femelle  (2). 

Dans  l’homme,  la  pensée  et  son  objet  forment  donc 
évidemment  une  unité  indissoluble,  ainsi  que  le  conce- 
vait Parménidc.  Car  ce  qui  pense  et  ce  qui  est  pensé  sont 
une  même  chose.  11  en  est  de  la  pensée  de  l'homme  comme 
de  son  corps  : comme  chacun  a un  corps  formé  d’un  en- 
semble de  membres  articulés,  de  môme  la  raison  est  le 
partage  de  tous  les  hommes;  car  il  en  est  de  ce  qui  pense 
comme  du  corps  dans  le  genre  humain;  il  se  retrouve  dans 
tous  et  dans  chacun , car  la  connaissance  est  le  plein  (3). 
Tout  a aussi  quelque  connaissance;  mais,  à la  vérité, 
cette  connaissance  n’a  pour  objet  que  ce  qui  ressemble  à 
ce  qui  connaît;  car  la  mort,  n’ayant  point  de  feu,  ne 
perçoit  ni  la  chaleur,  ni  la  voix , mais  bien  leurs  opposés , 
le  froid  et  le  silence  (1).  Parménide  professait  donc  dans 


(t)  Arist.  de  part,  anim .,  II,  i ; Plut,  de  plac.  phil.,  V,  y, 
1 1 j Censorin.  de  die  nat 5,  6.  11  semble  qu'il  y ait  anomalie 
dans  son  opinion,  que  le  sexe  féminin  est  plus  cliaud  que  le  mas- 
culin. 

(a)  Censorin.,  c.  6. 

(3)  Arist.  met.,  III,  5.  Kai  yàp  tëfur c£n).ri{  ptTaÇôXXovTa;  vr,v 

ïÇiv  f«TaÇiX).tiv  tpnat  tr,v  ypwiaiv  ' xai  lia pp.  ôi  àirsyaivivai  riv 

avvov  rpoirov' 

Q{  yàf  fnoîro;  t-/ii  xp*?<v  fuXiuv  roXuxapiitTwy, 

Ti»;  V03Ç  avG^iirotoi  irapi'aravai  ’ ri  yàp  ariti 
Érnv  ôjrtp  ypoi«ti  fuXiav  tpüîc;  âOptoiro tat 
Kai  iràaiv  xai  iravTt  ’ vi  yip  «Xc'ov  cari  vort/ia. 

(4)  Theophr,  do  sensu,  p.  1.  (5vt  St  *ai  vu  èvavrhp  wt9’  avri 
tnv  «T«0i)viy  » n«^,f  W »Tf  ib  vi»(wv  yattW  pto  m) 
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sa  doctrine  de  l’opinion  une  connaissance  analogue  à la 
perception  sensible;  ce  qu’on  a aussi  exprimé  en  disant 
que  Icsprit  raisonnable  était  pour  lui  la  meme  chose  que 
l'âme  (I).  Or,  comme  il  y a dans  l’homme  mélange  de  lu- 
mière et  de  ténèbres,  il  participe  aussi  à la  connaissance 
de  ces  deux  choses;  et  comme  ce  mélange  peut  varier 
dans  les  proportions,  suivant'les  individus,  la  pureté  de 
la  connaissance  peut  aussi  présenter  des  degrés  divers,  et 
devenir  plus  parfaite  et  plus  pore,  si  le  feu  prédomine 
dans  le  mélange.  Comme  cependant  rien  de  ce  qui  est 
mortel  ne  peut  être  formé  de  feu  pur,  il  faut  toujours, 
pour  qu’il  y ail  perception,  un  certain  mélange  de  feu  et 
d’élément  opposé  (2).  D’après  ce  qu’il  dit  ici  et  ailleurs, 
son  opinion  est  que  le  degré  de  la  perfection  est  en  raison 
du  degré  de  chaleur  (3),  et  peut-être  cette  opinion  tient- 
elle  à celle  qui  plaçait  le  siège  de  l’âme  dans  les  viscères 
abdominaux  (4). 

Or,  si  nous  nous. rappelons  que  tout  ceci  ne  donne  ce- 
pendant à l’homme  que  des  opinions  qui  ne  lui  sont  néces- 
saires que  parce  qu’il  est  privé  de  la  connaissance  pure  de 
la  vérité,  nous  ne  pourrons  attribuer  à Parménidc  qu’une 
connaissance  désolante  de  la  destinée  intellectuelle. 


Sippiü  xai  œuvïîç  oùx  aîo6ôvtc0ai  ô:  X t îjv  «xXtn|/(V  roü  iropi;  " A 

xai  ff(o>jrii;  xxc  t«5ï  ivavn’uv  aioôàvcoQai  " xai  ôXw;  Si  ira»  to  Sv  fyttv  rivà 
yvûoiv. 

(1)  Diog.  L , IX.,  17. , d’après  Théophraste. 

(2)  Theophr.,  I.  1.  Hap/t.  fxlv  y ho  ôXo>;  oùilv  àipûptxtv,  dtXXi  jiôvov, 
ôri  iuoîï  {vrotv  CTOc^rt’oiv  xarà  t!)  ùfrtf(3âXXov  fort»  é yvüoiç  " làa  yàp 
VKtpaipy  to  3ip[ tbv  r,  t'o  ijruxpôv,  ôXX>)v  y;yvto0ai  rr,v  S10 tvoiav'  (3cXti«  & 
xai  xaOxpo repav  T r,v  Stà  t’o  3tppov  ’ où  f*r,v  orXXà  xai  TavT r,v  ôtToôai  tivoç 

<ruufi«Tpi'a;. To  yàp  acoôdvioQai  xai  to  ifprtviïv  Taùr’o  Xiyci  * tù  xai 

Tr,v  frrr,pr,v  xai  tt,v  Xx,0r,o  <xirb  tovtwv  yiyvcoOai  Ofà  t>5î  xpâertw;. 

(3)  La  vieillesse  arrive  par  la  déperdition  de  la  chaleur,  Stob , 
terni,,  CXY,  ag. 

(4)  Phh  pbp-  pïiih  IVj 


O 
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L’homme  est  soumis  à une  nécessité  : ce  qui  faisait  dire  à 
Parménide  qu'un  démon  se  plaît  à faire  passer  les  âmes 
tantôt  de  la  lumière  aux  ténèbres,  tantôt  des  ténèbres  à 
la  lumière  (1);  mais  que  cette  destinée  délusoire  est  com- 
mune à l'homme  et  à tout  ce  qui  naît  et  périt  dans  le 
monde  : ce  que  Parménide  disait , on  ne  peut  plus  claire- 
ment , lorsqu’il  appelait  la  naissance  une  triste  chose  (2); 
et  qu’il  disait  qu'il  vaudrait  mieux  pour  les  créatures 
quelles  fussent  restées  ensevelies  dans  le  sein  de  l'un.  De 
là  une  façon  de  penser  assez  commune  dans  l'antiquité, 
mais  que  devait  favoriser  particulièrement  l’école  d'Elée; 
car,  pour  elle,  l’existence  de  l’homme  devait  s’évanouir 
dans  l’apparence.  Nous  ne  croyons  pas  être  trop  hardis  en 
admettant  que  Parménide  dérivait  la  nécessité  de  l’appa- 
rence à laquelle  l’homme  est  assujéti , de  la  chute  de 
l’àme  dans  les  ténèbres:  dogme  auquel  se  rattachait  peut- 
être  aussi  l’idée  si  répandue  que  cette  chute  a sa  raison 
dans  la  faute  que  l'atnc  aurait  commise  en  se  séparant  de 
l’unité  de  l’être.  Au  restCj  Parménide  semble  ne  pas  avoir 
songé  à rapporter  cet  état  d’illusion  de  l’homme  à quelque 
raison  très  éloignée.  Autant  que  nous  pouvons  pénétrer  sa 
doctrine,  il  se  bornait  à dire,  au  contraire,  que  l’un  est, 
et  que  le  multiple  semble  être;  sans,  du  reste,  s’enquérir 
quelle  pouvait  être  la  cause  de  l’apparence  qui  ne  so  ma- 
nifeste cependant  que  dans  la  multiplicité  des  choses 
phénoménales. 


(l)  Sirnpl.  phys .,  fol.  9 a.  Kai  ràç  yfiv^àt  irifijrttv  ( sc . rn*  Sa<- 
pova)  itoti  (tu  ix  toû  ip^otvovç  ci;  rô  àctSt;,  irot!  Si  àvotJraXcv. 

(a)  V.  i3o. 
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CHAPITRE  IV. 

Zenon  d'Éle'c. 

Zenon  d’Elée,  disciple  de  Parménide,  qu’il  accompagna 
à Athènes,  dans  la  maturité  de  l’âge  (l),  a sa  place  ici 
toute  marquée  dans  notre  histoire,  non  seulement  parce 
qu’il  propagea  la  doctrine  éléatique,  mais  encore  parce 
qu’il  chercha  à la  défendre  contre  les  railleries  des  autres 
écoles.  Zénon  naquit  vers  la  71'  olympiade  (2).  On  le  dit 
non  seulement  l'ami  intime  de  Parménide  , mais  aussi  son 
fils  adoptif  (3).  H est  célèbre  par  son  amour  pour  sa  pa- 
trie (4),  pour  le  salut  de  laquelle  il  mourut,  enveloppé 
qu’il  fut  dans  une  conspiration  contre  un  tyran  d’Elée.  Il 
montra  la  plus  grande  fermeté  dans  les  supplices  qu’on 
lui  fit  endurer  (5). 

Au  nombre  de  ses  ouvrages,  et  l’on  en  cite  plusieurs  (6), 
il  en  est  un  particulièrement  célèbre  dans  l’antiquité, 
qu’on  dit  avoir  déjà  été  lu  par  lui  à Athènes,  et  qui  est 


(i)  Plat.  Parm.,  p.  117.  L’on  a dit  aussi  qu’il  avait  enseigné 
à Mégarc  {Alex.  aphr.  in  met.,  fol.  1 1 6 a);  c’est  une  erreur 
résultant  de  l’affinité  qui  existe  entre  la  philosophie  éléatique  et 
la  inégarique. 

(а)  Plat.,.  1.  1.;  Diog.  L.,  IX,  39. 

(3)  Diog.  L.,  IX,  a5. 

(4)  Ib..  38. 

(5)  On  varie  suivant  les  circonstances.  Diog.  L.,  IX,  36,  35; 
Plut.  adv.  Colot.,  3a;  de  garrul.,  8;  Cic.  qu.  Tusc.,  II,  33  ; 
de  Nat.  D.,  III,  33;  Arist.  rhet.,  I,  13.  Esi-ce  une  allusion  à la 
mort  de  Zénon  ? 

(б)  Suid,,  s.  v.  Zrivuv.  Parmi  ses  ouvrages  est  aussi  un  écrit 
sur  la  doctrine  d'Empédocle,  preuve  du  rapport  des  Éléaies  avec 
ce  philosophe. 
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dirigé  contre  ceux  qui  disaient  que  la  multiplicité  existe  (1). 
11  a pour  objet  de  défendre  la  doctrine  de  Parménide, 
puisqu’il  cherchait  à faire  voir  que  l'admission  de  plu- 
sieurs choses  ne  conduit  pas  à de  moins  nombreuses  con- 
tradictions que  l'hypothèse  que  tout  n’est  qu’un  Cet 
ouvrage  était  divise  en  plusieurs  chapitres,  dont  chacun 
devait  être  une  preuve  qu’il  n’y  a pas  plusieurs  choses  , et 
était  distribué  en  questions  et  en  réponses  (11);  car  on  dit 
que  Zénon  est  le  premier  qui  ait  fait  servir  le  dialogue  à 
l’exposition  des  doctrines  philosophiques  (1).  Comme  il 
partait,  dans  son  argumentation,  de  ce  qui  était  généra- 
lement réputé  vrai,  Aristote  a bien  pu  le  considérer 
comme  l’inventeur  de  la  dialectique  (5).  C’est  à cause  de 
la  forme  scientifique  qui  lui  servait  à démontrer  les  con- 
traires en  toutes  choses,  que  Platon  l’appelle  aussi  le  Pa- 
lamèdc  d’Élée  (6).  Un  rameau  de  la  sophistique  postérieure 
sortit  plus  tard  de  la  forme  dialogiquc  que  Zénon  avait 
donnée  à son  ouvrage (7);  aussi,  beaucoup  de  choses,  dans 
ses  preuves,  ont  une  tendance  assez  prononcée  à la 
subtilité  sophistique  , ce  qui  même  l’a  fait  regarder 
comme  un  sophiste.  Mais  on  peut  bien  admettre  que,  dans 
la  gravité  de  son  dessein,  il  ne  considérait  ces  artifices 
captieux  que  comme  des  accessoires  plaisans  de  ces  dia- 


(i)  Plat.,  1.  1.  Ce  n’est  peut-être  que  pour  le  justifier  du  re- 
proche de  sophiste,  à cause  de  scs  rapports  avec  Parménide,  que 
Platon  dit  que  Zénon  composa  cet  ouvrage  dans  sa  jeunesse  , et 
que  ce  fut  malgré  lui  qu’il  devint  public. 

(а)  Plat.  1. 1.;  comparez  Procl.  in  Plat.  Parm.,  I,  p.  G. 

(3)  Arist.  de  repr.  soph.,  I , Ç). 

(4)  Diog.  L.,  III,  47- 

(5)  Diog.  L.,  IX,  a5;  cf.  Arist.  top.,  I,  i. 

(б)  Pluedr.,  p.  iGi;  comp.  l’observation  de  Schlcicrm  ; Diog. 

L.,  1.1. 

(-)  Particulièrement  dans  l’Eutydëme  de  Platon, 
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logues,  ou  comme  une  raillerie  de  la  maladresse  de  ses 
adversaires. 

Zenon  ne  parait  pas  avoir  donné  de  l’ensemble  à ses 
preuves  contre  la  croyance  qu’il  y a multiplicité;  cha- 
cune semble  être  faite  pour  elle-même  ; mais  elles  ont 
toutes  leur  point  central  dans  la  doctrino  de  Parménide. 
Les  trois  points  principaux  de  la  doctrine  de  Zenon  sem- 
blent revenir  à ce  qui  suit  : que  dans  la  supposition  qu  il 
y ait  multiplicité,  toutes  choses  paraîtraient  semblables 
et  dissemblables  à elles-mêmes , unes  et  multiples,  en  re- 
pos et  en  mouvement  dans  le  même  temps.  Platon  nous 
indique  ces  trois  points  (I),  et  toutes  les  preuves  attri- 
buées à Zénon  peuvent  s’y  ramener. 

La  preuve  que  chacune  des  choses  nombreuses  et  mul- 
tiples, s’il  en  existait  de  telles,  apparaîtrait  semblable  et 
dissemblable , peut  n’avoir  rapport  qu’aux  qualités  sen- 
sibles des  choses  , dans  le  cas  toutefois  où  elle  devrait  être 
distinguée  des  autres  preuves.  Mais  nous  ne  trouvons  que 
très  peu  de  chose  sur  ce  point.  Zénon  semble  n’en  avoir 
tiré  qu'une  seule  conséquence  contre  Protagoras  , défen- 
seur de  la  représentation  sensible.  11  demandait  si  un 
grain,  ou  la  dix-millième  partie  d'un  grain,  devait  faire 
ou  non  du  bruit  en  tombant.  Si  on  lui  répondait  négati- 
vement , il  demandait  ensuite  si  un  boisseau  de  blé  fai- 
sait du  bruit  en  tombant.  Or,  comme  on  ne  pouvait  le 
nier  , il  demandait  de  nouveau  s'il  ne  devait  pas  y avoir 
un  rapport  entre  le  boisseau  et  le  grain,  entre  le  bruit 
du  boisseau  et  celui  du  grain  ; et  comme  on  ne  peut  le 
nier,  il  en  pouvait  conclure  ou  que  le  boisseau  de  grain 
ne  fait  pas  de  bruit  dans  sa  chute,  ou  que  la  plus  petite 
partie  du  grain  en  fait  elle-même  en  tombant  (2).  Il  est 


(i.)  Phœdr.,  p.  a6t  ; cf.  Parm.,  p.  129. 

(2)  Arist.  phys.,  VII,  5;  Simpl.  phys.,  fui.  257  a.  Tov  Zrivu. 
t<(  tov  ÉAkxtov  Xôyov,  ov  r,pno  Vpaxayipm  tov  eoyt orXv  ’ liiri  yap  putf 
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clair  que  ces  questions  étaient  dirigées  de  manière  à faire 
voir  la  dissemblance  et  la  ressemblance  des  choses  sen- 
sibles avec  elles-mêmes  ; mais  il  n’est  pas  moins  vrai  qu’il 
en  résultait  une  preuve  en  faveur  de  la  doctrine  de  Par- 
ménide  , que  la  perception  sensible  ne  nous  donne  pas  la 
vérité  de  ce  qui  est.  On  peut  voir  en  cela  le  développe- 
ment de  la  proposition,  que  notre  perception  sensible  est 
insuffisante  pour  arriver  directement  à la  vérité  de  l’être. 

Je  rapporte  à la  preuve  que  s'il  y a multiplicité,  cha- 
que chose  est  aussi  bien  une  que  multiple,  tout  ce  que 
Zénoti  dérivait  des  idées  de  grand  et  de  petit , et  tout  ce 
qu'il  disait  sur  l'existence  étendue  des  choses  ; car  tout 
cela  ti^i  au  même  principe,  savoir,  que  l’idée  de  l'être 
étendu  est  contradictoire.  Zénon  attaquait  ainsi  immé- 
diatement l’idée  de  l’espace , puisqu’il  demandait  en  quoi 
consiste  l’espace  ; car  si  tout  ce  qui  est  doit  être  dans  l’es- 
pace , alors  l'espace  lui-même  doit  être  dans  un  autre 
espace,  et  ainsi  de  suite  à l’infini.  Mais  comme  la  chose 
est  impossible,  l’espace  lui-même  n’est  pas  ^puisqu’il  ne 
peut  pas  être  dans  un  autre  espace  (1).  Un  autre  argu- 
ment , mais  qui  a pour  objet  immédiat  la  multiplicité  des 


ïftl , Z rijOCdT. , apx  ô tT;  xty^po;  xarairtoùv  tjtôwov  iront,  v t'o  pvpiooTÔv 
Toü  xcy^pouj  Tcj  Se  tiitôvTo;  fjtri  irontv,  ô oi  ucotjtvos , tpi),  TÛn  xiy/ÇM-i 
xaraKtvir»  iront  ÿ ô y o v rj  ou  ; toü  Oc  ijtopcty  ilirovroç  tIv  ptàtuvov,  Tt  oùv; 
fpi)  ô Ziivtuv,  oùx  tort  Xôyoç  toü  ptJipvou  twv  xtyypwv  irpôç  tov  ci»  X7!  to 
pus toarov  tou  ivo; ; toü  Si  prioavTo;  (T, ai,  ri  ouv ; tpi)  o Zïivmv , où  xai 
tÎjjv  ij «Jtpwv  foovrai  Xôyot  nçbç  âXXiiXouç  oi  aiiTOi  ; ci>ç  yàp  rà  vJ'ipoüvTa  xai 
si  ÿô’pot.  Toutou  df  oürw;  tj^ovroj , ci  b pt&pvoç  roüxtyypou  \jiopct,  Jtoprj- 
«i  xai  ô uç  xryypoî  xat  puptoarbv  toü  xryypou.  J’admets  ici , confor- 
mément à la  manière  de  Zénon,  une  double  conséquence  du  rai- 
sonnement. " 

( i ) Arist.  phys. , IV,  i , 3 ; Siinpl.  phys .,  fol.  1 3o  b.  O Zrivta- 

vo;  Xoyoç  àvarpôv  tôixtt  tov  toitov,  cptoTtjv  oütm;  ’ tt  tiTiv  o tojtoî , tv  tivi 
tarai  * irâv  yap  ôv  tv  wvi  to  oi  tv  tivi  xai  tv  rôirw  ’ tarai  ao*  xai  ô ti— 
tco;  tv  Toirw,  xai  tovto  tir  ohrcipov’  eux  i'-a  tenv  ô roirof. 
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choses  lient  entièrement  à celui  qui  précédé.  Car  Zenon 
disait  que  s’il  y a plusieurs  choses,  elles  sont  nécessaire- 
ment en  nombre  déterminé  ou  en  nombre  infini.  « Mais 
leschoses  multiples  sont  nécessairement  aussi  nombreuses 
qu'elles  le  sont,  et  ni  plus  ni  moins  qu’elles  ne  le  sont  ; mais 
si  elles  sont  aussi  nombreuses  quelles  le  sont,  elles  sont 
en  nombre  déterminé./  Au  contraire  , « s'il  y a plusieurs 
choses,  elles  sont  aussi  infinies  en  nombre,  car  toujours 
d’autres  choses  doivent  être  entre  les  unes  et  les  autres, 
et  ainsi  à l’infini  (1).  » Zénon  pensait  donc  que  l’inter- 
vallc  entre  les  choses,  si  réellement  elles  sont  distantes 
entre  elles , si  elles  ne  sont  pas  unes  , doit  être  lui-même 
une  chose. 

Un  autre  argument  du  même  genre,  destiné  à prouver 
que  s’il  y avait  plusieurs  choses,  elles  devraient  être  en 
même  temps  infiniment  petites  et  infiniment  grandes,  ne 
nous  a pas  été  transmis  très  clairement;  cependant  on 
peut  en  saisir  le  sens.  Zénon  parlait  de  l’idée  que  chacune 
des  choses  qui  sont,  a une  grandeur  qui,  ajoutée  à une 
autre,  l’augmente,  et  qui,  si  elle  est  retranchée  d’une 
autre,  la  diminue;  car  ce  qui , ajouté , n’augmenterait  pas 
ce  à quoi  il  s’ajoute,  ou  qui,  retranché,  ne  ferait  pas 
diminuer  ce  dont  on  le  retranche , ne  pourrait  être  que 
le  néant  (2).  Or,  en  faisant  voir  que  la  grandeur  n’est  pos- 
sible qu’à  la  condition  qu’une  de  ses  parties  soit  distante 
de  l’autre,  il  supposait  quelque  chose  qui  les  séparait; 


(i)  Simpl.  phys.,  fol.  3o  b.  Atixvùç  yâp,  Sri  t!  itoAAà  fart,  rit 
aura  irtircpaoftfya  tort  xai  airtipot , ypâtftt  voûta  xorrà  AtJ.y  o Ziivuv  * et 
iroAAa  turiv,  àv  07x17  vooaüta  tivet,  Soa  iut’i  xai  ovtt  irAtiova  aûvwv,  oûvt 
iXotTTOva  ‘ fi  5i  voaaûvâ  tom,  âca  te ri , ire trtpafrfitva  ôcv  tnj.  Ka't  •jtâXni" 
ci  ir ôXXàe  fartv,  âirt.pa  và  ovta  tort»  ‘ oti  yàp  trtpa  furot^ù  vtôv  ovtwv 
fort  xai  irâAtv  ixtivuv  tripot  prraÇv  ’ xai  oûruç  âirt.pa  và  5vta  ton'. 

(»)  Anst.  met.,  II,  4.  O yàp  /Art  irpotrrtôf'fjtvsv  pnÎTt  tfyatpoûfttyov 
7to.tr  puTÇoy  ïXavToy,  ou  «pyjcrtv  tTyat  voûvo  vwv  ôwwy.  Simpl.  phys., 
fol.  3o  a ; Alex.  Aphr.  in  met.,  fol.  39. 
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mais , à son  tour,  ce  quelque  chose  a une  grandeur  qui 
est  de  nouveau  composée  de  deux  parties  séparées  par 
quelque  chose  d'intermédiaire  , qui  a lui-même  une  gran- 
deur, et  ainsi  de  suite  à l'infini  ; d’où  il  pouvait  conclure 
que  toute  chose  doit  être  infiniment  grande,  parce  que 
toute  chose  se  compose  d'un  nombre  infini  de  parties, 
dont  chacune  a une  certaine  grandeur.  La  même  méthode 
devait  lui  servir  à faire  voir  que  tout  est  infiniment  petit, 
en  s'appuyant,  ou  sur  ce  que  1 intervalle  , qui  n’appartient 
cependant  point  à la  chose  , est  infini , et  que  la  véritable 
unité,  n’admettant  pas  de  partie  , mais  étant  absolument 
semblable  à elle-même,  est  infiniment  petite,  et  donne 
une  multiplicité  de  choses  infiniment  petites  , mais  tou- 
jours seulement  l’infiniment  petit  (1).  Toutes  ces  preuves 
ont  évidemment  un  même  but,  qui  est  de  faire  voir,  par 
l'impossibilité  de  ces  contraires,  que  le  tout  est  un,  qu'il 
n’y  a point  de  parties  dans  ce  tout,  qu’il  n’y  a pas  d'es- 
pace , ainsi  que  Parménide  avait  déjà  cherché  à l'établir 
en  partant  de  la  notion  de  l’être. 

La  troisième  partie  de  la  démonstration  do  Zenon  est 
dirigée  contre  la  réalité  du  mouvement;  elle  est  aussi 
dans  le  sens  de  la  doctrine  de  Parménide  , qu’il  ne  peut  y 
avoir  aucun  mouvement  dans  l’être  unique.  C’est  ce  que 


(»)  Simpl.  phys.,  fol.  3o  b.  npoltt'a;  yîp  3rt  t!  fib  fyct  t'o  o>  [ti — 
ylOo;  , citi  cm  tir) , indyti  ' «î  Si  fcriv,  à.iytri,  îxast-ov  pi-ytOb;  ti  fyiiv 
xai  wôj(0{xai  àrtr/ut  orùrcû  t'o  îrtpov  àirb  toG  irtpo'j.  Kai  irepi  toù  trpoû- 
jpovro;  fi  owvbî  Xlyoj  ’ xai  yk?  txitvo  c;ti  ftiycQc;  xai  irpoijci  avroG  ri. 
Qftl  io»  Sh  toùto  oirco;  rc  ùfcùt  xai  oui  Xcyiiv  ' oùôiv  yàp  aûroG  toioûto» 
tqjfaTO»  ïrtai,  outc  îvcpo»  vjob;  frifo»  oùx  iorat.  Oürw;  (i  iroXXà  ts ti» 
àaôçyxn  auTÙ  puxpa  Tt  iTjûm  xai  piryàia , puxoi  ut»  uoti  p<i  ij/tt»  piy cQop, 
fuyà).a  Si  üoT(  âtrttpa  cTvbu,  Ut.,  fol.  3o  a.  K ai  Totùra  G'jvt  to  et  àvoti- 
püv  bZévO»  Xiyu,  à)./.  Su,  cl  puyiÛo;  cxowto»  îycc  tût  iroÀXô»  xai  àtret- 
puv,  oG&v  tcTai  àxfijïti;  c»  otà  rit»  èir’  âitltpov  Tour,/  • Ac  ai  V/  iî»ai  , ô 
ôiixxvsi , TtpoJti^ïç  ôti  aùlc»  <-/•<  fuytOoç  iç  toù  ïxasTox  tùv  tro/ù-ù» 
cavTÙ  TociiTÔv  civai  xai  f». 
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Zenon  établissait  par  quatre  argumens  fondés,  en  partie, 
sur  la  divisibilité  infinie  de  l'espace;  en  partie,  sur  là  diffi- 
culté de  concevoir  la  continuité  du  mouvement.  Ces  preu- 
ves ont  évidemment  une  valeor  différente  : les  Unes  ont 
quelque  chose  de  spécicus  et  de  difficile  à résoudre;  les 
autres,  au  contraire,  sont  telles,  que  nous  sommes  porté 
à croire  que  Zenon  ne  les  a données  que  comme  une  plai- 
santerie , et  pour  se  moquer  de  l'incapacité  de  ses  adver- 
saires (1).  Tel  est  particuliérement  le  quatrième  (2),  ainsi 
que  le  second,  appelé  l'Achitlé.  On  suppose , dans  eet  ar- 
gument , qu'Acbilie  au*  pieds  légers  , fait  assaut  de  course 
avec  la  lente  tortue;  il  s'agit  de  démontrer  qu’Aehille  ne 
rattrapera  jamais  la  tortue.  Car,  lorsqu'il  sera  arrivé  au 
lieu  d'où  la  tortue  était  partie,  celle-ci  aura,  pendant  ce 
temps,  pris  quelque  avance,  et  ainsi  de  suite  4 l'infini.  On 
ne  comprend  pas  pourquoi  Zenon,  qui,  dans  toutes  ses 
preuves,  soutenait  la  divisibilité  infinie  de  l’espaee , n’a 
pas  fait  attention  à la  divisibilité  infinie  du  temps;  et  c'est 
cependant  sur  l'omission  de  celte  divisibilité  Infinie  que 


(r)  Arist.  phys.,  V!,  9.  Tcfrapcç  J’ liai  Xoyoi  ittpi  xivrisuo;  Zr|vw- 
v*î  0!  itapryivrt;  ri;  AjaxoXiaç  fo~;  Xûsuai  ’ irpSro;  f*i » h rccpi  toû  prb 
Myfca&xf  #:ot  -rb  irjdrfiov  li;  ri  üytCJ  StT/  àipixtaôai  fb  yipôpuvav,  ri  irphç 
ri  riXtf.  — Aivripa;  Si  b xa).oii[iM;  Ayt X)fû;.  rîan  Si  eutoî,  ôrt  rb 
PpaJùrip-.v  où  Jchoti  *aT*Xw&<i«T.xi  bien  ùirb  r.5  rayiVrou  • fpnrpoa0iv 
yip  <r,oty»»r«  iXOïfo  rb  Jtùxav,  Ï0rv  ûourîai  rb  yiüyoy»  wrr’  ici  ri  irpa- 
c'yeiï  àvotyxaîiv  -rb  ppaJÙTipov.  — Tpivoî  Si  — Sri  ri  bïaibf  tfty>fàrri  CT~ 
■njxc , aujti{îatv*t  Ss  *apà  T b X.auâavtiv  rbi  ypowv  euyxno&m  ix  rÎM  vüv. 
— Tirapt»;  Si  b iri;i  T Sri  hîm  araiiu  xixov/m-joiv  iÇircrjr  iof  !o*m  tryxur 
wap’  îrov; , rûn  ptv  airh  rD.ov;  toü  araJi’ou,  rür  Si  ànb  pim,  îaw  tû 
Totyit,  tv  tü  ç-jpfianttr  o“«r»t  'ssv  tîvai  ypâvov  rw  Snciivloi  r bv  rÿuew.  /A., 
VI,  a ; Siiupi.  ph. , f.  aJti  b.  s.  ; iScjrf.  Etnp.  hyp.  pyrrh.,  II,  a4». 

(a)  Je  reovoio  à ce  sujet  à Tenneman , Histoire  de  la  philo- 
sophie, t.I,  p.  i3t);  édit.  doWendfc,  p.  %t"].  Une  preuve  suffit 
pour  notre  objet.  Je  ne  crois  pas  nécessaire  de  m’étendre  plus 
long-temps  sur  cet  argument. 
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porte  tout  l’artifice  de  ce  raisonnement.  Si , dans  ces  at- 
gumens , la  fin  que  se  proposait  Zenon , et  les  principes 
d’où  il  partait , sont  dissimulés , il  n’en  est  pas  de  même 
dans  les  autres , où  il  marche  à découvert  à son  but.  Il 
cherchait  à établir  par  le  premier  de  ces  argumens  qu’il 
n’existe  pas  de  mouvement,  par  la  raison  que  le  mobile 
doit  parcourir  l'espace  intermédiaire  avant  d’avoir  atteint 
le  but  ; et  comme  cet  espace  intermédiaire  est  infini , il  ne 
sera  jamais  parcouru.  Le  troisième  argument  consistait  à 
prouver  que  ce  qui  se  meut  est  en  même  temps  en  repos. 
Car  tout  ce  qui  se  meut  le  fait  dans  un  espace  qu’il  occupe 
au  moment  où  il  se  meut.  Or,  il  est  toujours  là  où  il  est, 
et  il  n’y  a point  de  moment  où  il  n’est  pas.  Donc,  ce  qui  se 
meut  est  en  repos  dans  tous  les  lieux  où  il  peut  se  mou- 
voir. Ces  argumens  étaient  sans  doute  destinés  à faire  re- 
marquer les  difficultés  inhérentes  à l’idée  générale  de 
mouvement.  Tels  sont  les  célèbres  argumens  de  Zénon 
contre  l’existence  de  l'étendue  immatérielle , de  l’espace 
et  du  mouvement  successif.  Comme  toute  chose  sensible 
élait  niée  par  les  Eléates , les  formes  de  la  sensibilité  ne 
pouvaient  pas  ne  pas  être  attaquées  par  eux.  Ils  avaient 
remarqué  avec  justesse  que  les  représentations  indétermi- 
nées qui  existent  dans  notre  manière  de  connaître  par  les 
sens  ne  donnent  à la  raison  aucune  idée  intellectuelle (1). 
Mais  on  ne  peut  pas  non  plus  se  dissimuler  qu’une  partie 
des  argumens  de  Zénon  supposent , au  temps  où  ils  ont 
été  inventés , un  penchant  prononcé  aux  subtilités  so- 
phistiques. 

On  rapporte  que  Zénon  ne  niait  pas  seulement  le  mul- 
tiple , mais  encore  l’un  (2)  ; toutefois  celte  opinion  n’a 


(i)  Suivant  Isocr.  laud.  Ilelen . init. , Zénon  passe  aussi  pour 
avoir  démontré  que  le  même  est  possible  et  impossible.  Je  ne 
sais  si  je  puis  m’en  rapporter  à cette  autorité. 

(a)  Sitnpl.  phys.,  fol.  3o  a.,  d’après  Alexandre  d’Aphrodise, 
dont  l’opinion  remonte  à Eudème;  Sciiec  ■ ep.,  88,  fin. 
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de  vraisemblance  qu’autant  qu’il  3’agirait  de  l'unité  des 
choses  particulières.  Du  reste,  Zenon  reconnaît  aussi, 
comme  son  maître,  que  dans  les  propositions  générales 
qui  pourraient  être  avancées  sur  l’unité , ne  se  trouve  pas 
une  vraie  et  parfaite  connaissance  de  cette  unité.  Il  passe 
donc  pour  avoir  dit  que,  si  quelqu’un  voulait  lui  expliquer 
ce  que  c’est  que  fun,  lui,  de  son  côté*  expliquerait  toutes 
choses  (1).  Ceci  suppose,  d’une  part , que  les  choses  n'é- 
taient cependant  pas  absolument  rien  à ses  yeux , mais 
qu’il  en  cherchait  la  vérité  dans  la  vérité  absol  ue  de  l'unité; 
mais,  d’autre  part  aussi,  qu’il  ne  reconnaissait  pas  d’autre 
vérité  des  choses  que  celle  qui  consiste  dans  l’unité. 

Mais  il  pouvait  aussi,  comme  l’avaient  fait  Xénophane 
et  Parménide  , chercher  dans  la  nature  la  vérité  des  cho- 
ses, qui  consistait,  suivant  lui,  dans  l’unité.  Le  peu  de 
renseignemens  que  nous  avons  sur  sa  physique  (2)  fait 
voir  en  général  qu'elle  a essentiellement  le  même  caractère 
que  celle  des  autres  Êléates.  Il  admettait  quatre  élémens, 
le  chaud  et  le  froid,  le  sec  et  l’humide  (3),  en  quoi  l'on 
reconnaît  les  qualités  des  quatre  élémens  ordinaires;  plus 
une  force  motrice  qui  régit  tout,  la  nécessité,  dont  les 
manifestations  sont  l’amour  et  la  haine  (4).  Quant  à ce 


(t)  Eiidcmus  ap.  Simpl.,  fol.  ai  a.,  3oa.  Kai  Ziivwvâ <pa<n  Xt~ 
y iiv,  ( < tiç  av tù  to  r/  oiro<3otY),  t<  irorc  mi,  Xtjtiv  rà  w«.  Cf.  Simpl. 
phys.,  fol.  3i  a. 

(a)  Suidas  cite  un  ouvrage  de  Zenon  : Il  tpi  yutrtuç. 

(3)  Diog.  L.  IX , ap.  rrytvîo6at  51  rnv  rwv  irorerwv  yiotv  1*  âtft- 
fiov  xai  ijrjxpoü  xai  Çvpov  xai  ùypoû,  Xapi Çavôvrov  atiTÜv  tiç  aXX-nXa  -riio 
fUTaCoXriv.  L’additiou  XaftSotïôvrwy  xrX.  doit  être  regardée  comme 
une  erreur. 

(4)  Stob.  ecl. , I , p.  6o.  MtXiocoç  xai  Zn vo»v  rbtv  xai  irâo  xai  fii- 
vov  àt‘5<ov  xai  atrtipov  t'o  tv.  Kai  rô  fùv  tv  t qv  moryxijv,  GX»v  St  aùrijç  rà 
riaaapa  croc^ua , tîii)  5t  t'o  vtîxoç  xai  ttiv  ipiXtav.  Atyct  ( Xryoust  ? ) 51 
xai  rà  aroijftta  £tovç  xai  to  piy [ta  toutuv  tIv  xoofiov  xai  itpoç  TavTa 
âvaXoôrj  ocrai  to  povstuStç.  Au  lieu  de  ûXav  51  avril ç,  Heeren  a écrit 


Digitized  by  Google 


482  UVB8  V.  CHAPITRE  T. 

qui  est  de  l’âme,  il  pensait,  comme  Parmcnide,  qu'elle 
est  un  mélange  des  quatre  élémens,  de  telle  manière,  il  est 
vrai,  qu’il  peut  y avoir  prépondérance  de  l’un  ou  l’autre 
de  ces  élémens  sur  les  trois  restons,  mais  non  privation  on 
absence  de  l'un  ou  de  l’autre.  Il  semble  avoir  cherché  la 
pureté  ou  la  divinité  de  l ame  dans  la  prépondérance  de 
l’élément  pur  sur  los  élémens  impurs  (1). 


— • 


== 


CHAPITRE  V. 

< Melissus  de  Samos. 

Gn  retrouve  évidemment  les  mêmes  idées  dansMèlissoi 
que  dans  les  autres  Eléates.  C’était  cependant  un  Ionien, 
né  à Samos,  qui  vécut  dans  sa  patrie,  occupé  des  alTai* 
res  publiques  (2),  et  défit  une  flotte  des  Athéniens  dans 
un  combat  maritime  (8).  Il  florissait  vers  la  84e  oljm- 


CXr,v  11  aàiTÔt;  ce  qui  ne  paraît  pas  nécessaire  : car  il  doit  être  clair, 
d’apres  ce  qui  précède,  que  la  force  motrice  et  les  élémens  ma- 
tériels, eu  UC  les  considérant  que  scus  des  points  de  vue  diffé- 
rens,  étaient  une  même  chose  pour  les  Eléates.  L’iîïÎt)  suivant 
demande  aussi  airrü;.  L’on  comprend  du  reste  que  la  doctrine 
de  ilÀùon  est  présentée  dons  cet  extrait  avec  des  expressions  qui 
lui  sont  étrangères.  Le ir'.o;  Taura  orval.oôrvacrat  t'o  fx-.vsuit;  ne  peut 
être  expliqué  que  par  l’addition  d’une  condition,  savoir,  que  l’un 
est  décomposé  en  ccs  quatre  éléiucus,  eu  le  considérant  sous  le 
ppjnt  dp  vue  de  l’opinion  ou  des  sens. 

(i)  Diog.  t.,  1.  1.  Kai  'l‘aV’'v  fS?*  iireisjfttv  t*  t&*i  IT'.CII criufvMV 
xavà  ftr.itvbç  toutmv  t7rn<f«T»)îi*.  Il  y a encore  ici  un  malentendu 
que  jVi  rectifié  dans  lo  texte.  Slob.  et/.,  I , p.  (>ï.  Kai  dsia;  /dv 
SÛT  al  tkt  <j <vfc4î,  ôu'sul  Ài  xai  tdv>{  piTt/11  T«;  aùfiài  xafiapsù;  nu 

(»)  Diog.  h.,  IX,  >4  ; ÆUan.  v.  h.,  VII,  *4- 
(3)  Plut,  adv.  Colot.,  3». 
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piade  (1).  Nous  n affirmerons  pas  avec  certitude  qu'il  ait 
entendu  Pnrinénlde(2);  peut-être  connut-il  seulement  les 
«d  its  des  Éléales.  21  consigna  sa  doctrine  dans  un  ouvrage 
écrit  en  prose,  qu’il  intitula  : De  l'Etre  et  de  la  Na- 
ture (3). 

Comme  la  philosophie  de  MélisSus  offre  la  plus  grande 
ressemblance  avec  celle  de  Parménidc,  nous  pouvons  ici 
passer  sur  beaucoup  de  choses,  en  nous  contentant  de 
faire  connaître  ce  qui  lui  est  propre,  et  ce  qui  indique  le 
rapport  de  sa  doctrine  aux  autres  doctrines  philosophi- 
ques. Ces  deux  choses  consistent  particulièrement  en  ce 
que,  vivant  parmi  les  Ioniens,  il  dut  principalement  s’at- 
tacher aux  points  de  la  doctrine  éléalique  qui  étaient  en 
opposition  avec  la  philosophie  physique  d’Ionie.  Mélisses 
a cela  de  commun  avec  Parménide,  qu'il  ne  tire  passes 
preuves  de  l'iJée  de  Dieu,  mais  de  l'idée  de  l'être.  En 
quoi  il  s’éloigne  tellement  do  Xénophane,  qu’il  dit  très 
expressément  qu’on  ne  doit  pas  parler  des  dieux , puisque 
nous  n’en  avons  aucune  connaissance  (4).  Le  point  central 
du  système,  l'idée  du  parfait,  s’éloignait  donc  aussi  plus 
que  dans  Parménide,  et  tonte  celte  argumentation  ne 
ressemble  plus  qu’à  un  vain  sophisme.  C’est  ce  qui  a fait 
que  Mélissus  a été  moius  considéré  des  anciens  que  Parmé- 


(î)  Diog.  L.,  1.1. 

(a)  Des  écrivains  recens  le  disent;  Platon  et  Aristote  n’eu 
donnent  rien  à entendre.  Les  rapports  extrinsèques  ne  sont  pas 
favorables  à cette  hypothèse. 

(3)  Di-ssar.  in  calumn.  Plat.,  Il,  1 1,  d’après  Alexandre 
d’Aphrodise  et  Nicolas  de  Dam.  Diog ■ L.,  I,  |6,  dit  qu’il  ne 
composa  qu’un  ouvrage. 

(4)  Diog.  L.,  IX,  i\.  À)).à  xa\  ittf'i  3«àv  ïktyt  ftb  StTi  ànefati- 
»<c6ai  ' fxr,  yàft  <T«t<  yvùor;  crùiùv.  Si , dans  Stob.  ccl -,  I,  p.  6o,  l’îv 
mi  iriv  de  Mélissus  est  appelé  Dieu,  co  n’est  vraisemblablement 
qu'une  manière  de  s’exprimer  étrangère  à Mélissus, 
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nide  (1),  et  qu’ Aristote  dit  expressément  que  les  principes 
de  Mélissus  ne  présentent  aucune  difficulté  (2). 

Une  autre  déviation  aperçue  par  les  anciens  dans  la 
dogmatique  de  Mélissus,  relativement  à celle  des  autres 
Eléates,  c’est  qu'il  enseignait  que  l’être  est  infini.  Sa 
preuve  est  très  peu  précise.  La  voici.  L’être  ne  peut  pas 
provenir  de  l’être,  car  autrement  il  serait  déjà,  et  n’au- 
rait pas  besoin  de  devenir;  et  l’être  ne  peut  pas  se  con- 
vertir en  être , car  alors  l’être  resterait  et  ne  passerait 
pas  (3).  Mais,  s’il  ne  naît  pas,  il  n’a  pas  de  commencement; 
et  s'il  ne  passe  pas,  il  n’a  pas  de  fin.  Mais  ce  qui  n’a  ni 
commencement  ni  fin,  est  infini,  et  par  conséquent  l'être 
est  infini  (4).  Ce  qu’il  y a de  très  frappant  dans  cette  ar- 
gumentation , c’est  la  manière  dont  la  diversité  spécifique 
de  l’être  est  soustraite  à nos  regards  avec  une  sorte  de 
violence  , puisqu’il  ne  nous  est  permis  de  les  arrêter  que 
sur  l’idée  générale  d’être.  Mais  ce  qui  est  plus  étonnant 
encore,  c’est  que  Mélissus  conclut  immédiatement  de 
l'infinité  de  l’existence  dans  le  temps  à l'infinité  de  l’être 
en  général.  Ce  qui  semble  avoir  été  senti  par  Mélissus  lui- 
même;  car  nous  trouvons  qu’il  cherchait  à prouver  que 


(l)  Plat.  Theœt.,  p.  184  ; Arist.  met.,  1,  5. 

(a)  Phys.,  I,  a.  Ceci  se  rapporte  à la  manière  dont  Mélissus 
concluait  que  l’existence  est  infinie.  Arist.  repreh.  soph.,  1 , 4, 
5;  II,  5;  Phys.,  I,  3. 

(3)  Ap.  Simpl.  phys.,  fol.  as  b.  Outi  ix  toû  îôvtoç  (olôv  ti  yty- 
vtaOott  ri  lôv) , iâ)  yà p Sv  sûxu  xai  où  yiyvotro  — — ovti  etc  côv  (sc. 
olôv  ti  ptTOj3àXXttv  to  iôv  ) ' pivot  yàp  âv  irôiXiv  oûno  yt  xa't  où  tfOii- 

pOITO. 

(4)  Ib.  A XX’  iitttôi;  ri  ytvôprvov  àyyr, v fytt , TÙ  pi)  ytvôprvov  <xp^i)V 
oùx  îyti , t'o  S’  t'ov  où  ytyovtv,  oùx  àv  lyoi  à'yr,v.  Eti  ot  to  <p9ttpôptvov 
TtXrurvjv  tytt  ‘ i!  ti  ri  ttrrtv  ôtpôaprov  tiXcutv)v  oùx  fytt  ' to  Si  prixt  àp- 

fyov  pvÎTt  TtXniriiv  âirnpov  rvyyoiv»t  iôv  * âirttpov  âpot  to  côv.  On 

voit,  d’après  Arist.  de  repreh.  soph.,  II,  5 , que  cette  preuve 
concerne  l’être,  comme  le  monde  ou  l’cùpotvô;. 
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rien  ne  peut  être  éternel , à moins  d’étre  infini  en  gran- 
deur, et  d’étre  tout  (I).  Peut-être  en  appelait-il  à la  né- 
cessité que  tout  ce  qui  co-existe  avec  d’autres  choses  en 
doit  être  affecté  et  modifié. 

Mélissus  faisait  aussi  dériver  de  ce  principe  incertain  de 
sa  doctrine  l'unité , l’immutabilité  et  l’indivisibilité  de 
l’être  (2).  Mais  comme  toute  cette  théorie  repose  sur 
l’identité  de  ce  qui  est  posé  dans  l’idée  abstraite  de  l’être, 
il  ne  pensait  qu’à  réfuter  toutes  les  différences  qui  s’étaient 
offertes  aux  physiciens.  11  nous  apprend  lui-même  que 
son  principal  but  était  de  combattre  les  opinions  erronées 
des  physiciens , puisqu’il  énonce  comme  un  principe , au 
commencement  de  son  ouvrage , une  proposition  qu’il  ne 
juge  pas  nécessaire  de  démontrer,  par  la  raison  qu’elle 
serait  accordée  par  les  physiciens  eux-mêmes  (3).  Mais  ses 
attaques  se  dirigeaient  principalement  contre  la  possibi- 
lité du  mouvement  et  du  changement  des  choses.  Le 
mouvement  est  impossible , tant  parce  qu’il  n’existe 
qu’une  seule  chose,  que  parce  qu’il  n’y  a pas  de  vide; 
car  le  mouvement  ne  serait  possible  que  dans  le  cas  où 
une  chose  surviendrait  à une  autre,  et  qu’il  y aurait  un 
espace  vide  pour  recevoir  le  corps  mû  (4).  Le  changement 
est  impossible  aussi , parce  qu’autrement  quelque  chose 
qui  aurait  existé  cesserait  d’être,  et  que  ce  qui  n’est  pas 


(i)  Ap.  Simpl.  phys.,  fol-  a4  a.  Où  yàp  àù  mat  àmtenov,  5 fi 
pb  irâv  i<rrl.  — — ÂXk’  coaircp  (cm  àil , outm  xai  to  ptyiOoç  àirtipov 

àù  ypn  iT/ai. 

(a)  Simpl.,  phys.,  fol.  au  h. 

(3)  Ap.  Simpl.,  I.  1.  Svyywpcrnxi  yàp  xai  roüro  ùizb  -rw v tfvaxcov. 

(4)  Ap.  Simpl.,  1.  1.  To  yàp  ÿv  ma  oüv  xîv»oiv  xrjtifm ov  ?x  tivo; 
xa'i  c!;  ircpôv  ti  ptTofîà)à.ti  * oùotv  Sc  yv  frtpov  icapà  TO  tôt,  oùx  5pa 
toüto  xivéocrai  ' xac  xar’  5)).w  Si  rpôirov  ' où&v  xcvcôy  ton  tgO  {ovtoç  ' 
ri  yàp  xm'ov  oùàcv  ionv  ' oùx  âv  ovv  tty  t ô yt  pojàtv.  Où  xivc'trai  oùv  to 
iàv  * ùito^wpüoat  yàp  oùx  (%ct  oùoaiù) , xcvcoü  pài  Iovto;  ' xtA. 
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encore  devrait  naître,  quoique  partiellement  ? mais  si 
' tout  changeait  dans  trois  mille  ans , tout  aurait  compté- 
lement  disparu  au  bout  de  ce  temps  (1).  Biais  la  non-exis- 
tence du  vide  est  aussi  un  obstacle  nu  changement;  car  si 
l’on  admet  que  le  fluide  résulte  du  solide,  ou  le  solide 
du  fluide,  on  suppose,  dons  le  premier  cas,  une  augmen- 
tation du  vide , et  dans  le  second  cas,  une  diminution  (2). 
On  remarque  clairement  ici  une  attaque,  d’une  part, 
contre  la  physique  mécanique;  d’autre  part,  contre  la 
physique  dynamique,  qui  voulait  dériver  tout  change- 
ment de  U dilatation  ou  de  la  condensation  d’un  élément 
primitif. 

De  ce  qu’il  n’y  avait  pas  de  mouvement,  Méiissus  con- 
cluait en  outre  que  l'être  ne  peut  pas  non  plus  être  di- 
visé (3);  mais  si  l’élre  ne  peut  être  divisé,  il  n’a  pas  de 
parties,  et  par  conséquent  il  n’est  pas  corporel,  car  le 
corps  ne  peut  être  eonçu  sans  volume  (4).  Cette  consé- 
quence est  propre  à Méiissus,  quoiquo  l’arménide  ait  eu 
des  idées  analogues,  puisqu’il  disait  de  l’un,  qu’il  n’est  ni 
en  un  lieu,  ni  en  un  autre.  Du  reste,  cette  conséquence 
est  aussi  précipitée  que  d’autres  de  Méiissus.  Comme 
Méiissus  refuse  l'existence  corporelle  à l’étre,  on  pourrait 


(1)  Ap.  Simpl fol.  24  a.  E!  yàp  irtpoioüroii,  ctvâyrr,  ri  iov  pi, 
Spoiov  cTïoh,  à))’  <x7r5XXua0<xi  ro  irposOcv  io'v,  ri  51  où*  lov  yi'yvta6ai  * ci 
roivuv  Tpifffrjpco<</i  ércffiv  ircpoîov  ytyvoiro  ro  irâtv , omettrai  av  tv  rû 
vrocvrl  ^pôvaj  ■ xrX. 

(2)  Ib.,  fol.  22  b.  AXX  aùft  il;  cwjto  OMoraX^vai  Juvxrév’  vn  yap 
àv  oOtm;  àpatôrtpov  «uuroü  xcxi  iruxvorcpov  ’ roûro  51  à5ûvarov.  To  yàp 
àpaicv  «ôùvatrov  ôpotu;  «T.oi  irX^pt;  rù  iruxvw  , âXX’  r,ôr)  xb  àpcuôv  yc  * 
xtvcûrcpov  y’yvcrai  roü  twxvoü  * rô  51  xcvcov  oàx  tx riv. 

(3)  Ib.,  fol.  24  a-  Ei  5iép^rai  rô  iov,  xivicrat*  xivco’pcvov  51  ovx  Sa 
1 Tri  Spot. 

(4)  Ib.  Ei  pçv  iov  tir) , 5«T  avrô  lv  cTvai  ' ïv  iiv,  5c7  orùrè  oûpot  pi) 
j^tm  ' 1!  51  fyn  irà^o; , fyoi  àv  pôpi«  xsii  çvm’ti  ça  «"»)  fv, 
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croire  qu’à  l’exemple  de  Xenophane  et  de  Parménide  , il 
lui  accordait  d’autant  plus  de  force  intellectuelle;  mais 
nous  ne  trouvons  en  général  aucun  indice  que  Mélissus, 
dans  ses  déterminations  de  l'étre,  ait  considéré  la  spiritua- 
lité. Aristote  semble,  au  contraire,  lui  avoir  reproché 
d'avoir  considéré  l’un  comme  matériel  (1).  Mélissus  n’a 
donc  été  conduit  à rejeter  le  côté  corporel  de  l'étre  que 
par  sa  méthode  négative. 

Ce  point  de  vue  négatif  régne  aussi  dans  sa  considéra- 
tion de  la  pensée  humaine.  11  pensait  que  si  ce  que  nous 
voyons  et  ce  que  nous  entendons  était  vrai , il  devrait 
ressembler  à l’étre  , dont  il  avait  déjà  expliqué  précédem- 
ment les  déterminations  générales;  le  vrai  ne  devrait  donc 
pas  pouvoir  changer,  mais  il  devrait  être  immuable.  Mais 
il  nous  semble  que  ce  que  nous  voyons  et  ce  que  nous  en- 
tendons change  : le  chaud  devient  froid , le  froid  devient 
chaud  ; le  dur  devient  mou  , le  mou  devient  dur;  ce  qui  a 
vie  meurt,  et  l'étre  vivant  devient  non-êtré;  d’où  nous 
devons  conclure  que  nous  ne  voyons  pas  ou  que  nous  ne 
percevons  pas  par  les  sens  ce  qui  est;  que,  par  conséquent, 
la  multiplicité  des  choses,  qui  nous  parait  être,  d’après 
notre  impression,  sensible,  n’est  point  réelle  (2).  Nous 
trouvons  donc  que  la  négation  domine  constamment  dans 
sa  doctrine.  Telle  était  l’issue  naturelle  de  la  doctrine 


(l)  Arisl.  met.,  I,  5.  IlapfUvi&it  julv  yàp  lotxt  roü  xarà  xôv  Xéyov 
tvi;  StttcsQoi  , Me/.,  oe  tsü  xa rà  tt.v  v/r,v . Ceci , sans  doute  , se  rap- 
porte originellement  à l’idcc  de  l'airtifov  ( Voy.  Wcnt  sur  Ten- 
neman  , Histoire  de  la  philosophie , p.  soi  );  mais  il  se  rapporte 
aussi  mediatement  à toute  la  doctrine  de  Mélissus.  Si  Brandis, 
p.  aoç),  considère  Mélissus  comme  l'inventeur  de  l'idéalisme, 
parce  qu’il  appelle  l’un  incorporel,  il  faut  se  rappeler  qu’il  ne 
s’agit  ici  que  du  côté  négatif  de  l’idéalisme,  et  qu’on  n’en  trouve 
pas  le  côté  positif  dans  la  doctrine  de  Mélissus. 

(a)  Aristocl.  ap.  Eus.  pr.  ev.,  XIV,  17;  Simpl,  Jt  ceelo , fol, 

>38  b. 
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éléatique  ; cette  doctrine  devait  être  de  plus  en  plus  né- 
gative dans  Zenon  et  dans  Mélissus,  jusqu  a ce  qu'elle 
devînt  l’aliment  d'une  sophistique  toute  négative,  comme 
nous  le  verrons  plus  tard. 

Tout  n’est  cependant  pas  négatif  dans  Mélissus,  l’affir- 
matif perce  encore  par  le  fond.  11  pouvait  encore  affirmer 
qu’il  n'y  a rien  de  meilleur  que  la  réalité  vraie  (1);  aussi 
voyons-nous  qu'il  compare  la  mort  au  néant,  et  qu’il 
regarde  par  conséquent  la  véritable  réalité  comme  vi- 
vante (2)  ; et  s'il  niait  la  douleur  et  le  chagrin  de  l’être  vé- 
ritable, il  en  affirmait  aussi  la  parfaite  santé  (3),  comme 
véritable  vie.  Mélissus  et  les  autres  Élcates  croyaient  faire 
un  digne  effort  en  reconnaissant  cette  véritable  vie , cette 
véritable  santé  de  l’être  , jusque  dans  les  opinions  erro- 
nées sur  la  nature  (4). 

Nous  ne  trouvons  que  fort  peu  de  documens  sur  la  phy- 
sique de  Mélissus.  Ce  qu'il  peut  avoir  eu  en  propre  sur  ce 
point,  c’est  qu'il  aurait  considéré  le  tout  comme  infini, 
et  le  monde  qui  naît  et  péril , comme  fini  (5)  ; à peu  prés 
comme  s’il  avait  dit  que,  dans  ce  monde  passager,  la  par- 
faite essence  de  l'être  ne  peut  jamais  être  connue.  Du 
reste,  les  autres  principes  qu’on  lui  attribue  sur  la  nature 
s'accordent  avec  la  physique  des  autres  Ëléates.  La  néces- 
sité, suivant  lui , gouverne  le  monde,  et  se  manifeste  par 
les  forces  motrices  opposées  de  l'amour  et  de  la  haine.  11 
divisait  aussi  la  masse  en  mouvement , en  quatre  élémens, 
suivant  un  auteur;  et  en  deux,  le  feu  et  l'eau,  suivant  un 


(i)  Ap.  Simpl.  phys. , fol.  a4  b.  Eort  tov  iovro;  àluQnoù , 
t*>r, 7: . xpiïoan  où&v.  De  cœlo , fol.  1 38  b. 

(a)  Voyez  plus  haut. 

(3)  Ap.  Simpl.  phys. , fol.  a4  a-  A tco  yàp  ôtv  SXoito  xi  vytlç  xat 

TO  tôv. 

(4)  Simpl.  de  cœlo , fol.  i38  b. 

(5)  Slob.  ecl.,  1,  p.  44°* 
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autre  (1).  Ces  deux  versions  peuvent  se  concilier  facile- 
ment avec  la  physique  éléatique. 


CHAPITRE  VI. 

Empédocle  d'Agrigcnte. 

Je  conseillerais  à quiconque  voudrait  se  faire  une  idée 
plus  précise  de  la  physique  des  Éléales  de  passer,  du  peu 
de  documens  que  nous  en  avons,  à l’étude  de  la  physique 
d'Empédocle.  Je  crois  qu’il  trouverait  que  l'une  et  l’autre 
doctrines  sont  basées  sur  les  mêmes  principes.  Non  pas 
que  je  pense  qu'Empédocle  soit  en  tous  points  d’accord  avec 
les  Éléates,  mais  les  traditions  démontrent  que  sa  phy- 
sique est  sortie  de  la  leur,  et  il  voyait  entre  la  nature  et 
la  véritable  connaissance  ce  qu’ils  y voyaient  eux-mêmes. 
Si  l’on  ajoute  à cela  que  des  traditions  certaines,  la 
proximité  des  lieux  , la  forme  épique  dans  l’exposition , 
rapprochent  singulièrement  Empédocle  de  Xénophane  et 
de  Parménide,  je  ne  vois  pas  ce  qui  devrait  nous  empê- 
cher, en  fait  de  vraisemblance  historique , de  rattacher 
Empédocle  aux  Éléates.  Cependant,  nous  ne  voulons  pas 
nous  prévenir  par  des  présomptions  prématurées;  son 
histoire  et  sa  doctrine  parleront. 

Empédocle  naquit  à Agrigente  en  Sicile , ville  rivale  de 
Syracuse,  et  colonie  dorienne.  Il  florissait  vers  la  84' 
olympiade,  époque  de  la  plus  grande  prospérité  de  sa 
ville  natale  ( 2 ).  La  famille  dont  il  était  issu  semble  avoir 


(i)  Stob.  ecl.,  I,  p.  6o;  Joan.  Philop.  phys.  b.,  p.  6. 

(a)  Diog.  L-,  VIII , 74-  Sturz  ( Empedocles  Agrigentinus , 
Lips.,  i8o5)  a parlé  très  savamment  d’Empéducle,  mais  en 
s’abstenant  à dessein  d’une  critique  élevée.  Il  faut  comparer  sur 
le  sfragmens  recueillis  par  Sturz  : Am.  Peyron  Empedoclis  et 
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4té  une  des  plus  considérées  et  des  plus  opulentes.  On  le 
met  ordinairement  au  nombre  des  pythagoriciens;  mais 
les  documens  sur  ce  sujet  sont  en  partie  récens,  en  partie 
fabuleux,  et  contraires  à la  vraie  chronologie  (I).  Il  est 
bien  vrai  qu’on  trouve  dans  sa  doctrine  quelques  traces 
de  la  connaissance  qu'il  avait  des  doctrines  pythagori- 
ciennes; mais  ce  qu’il  put  s’en  approprier  se  réduit  cepen- 
dant à peu  de  chose,  et  n’est  pas  essentiel.  Il  est  au 
contraire  appelé , d’après  Théophraste  et  Alcidamas,  dis- 
ciple et  imitateur  de  Parménide  (2);  et  si  Hcrmippe  le 
fait  diseiple  de  Xénophane , dont  il  a imité  le  genre  épi- 
que (3),  la  première  de  ces  assertions  est  contraire  à la 
chronologie , et  la  seconde  semble  être  résultée  de  la  com- 
paraison des  ouvrages  de  ces  deux  philosophes  , et  témoi- 
gne de  la  ressemblance  entre  le  mode  d'exposition  d'Ein- 
pédocle  et  celui  des  Eléates.  C’est  la  similitude  qui  existe 
entre  la  physique  mécanique  d'Empédocle  et  celle  d’A- 
naxagore , qui  a fait  dire  que  le  premier  avait  entendu  le 
«écond(4).  De  tous  les  voyages  qu’on  attribue  à Empédo- 
cle,  ceux  qu’il  fit  en  Italie  (5)  et  à Athènes  (6)  sont  les  plus 
Remarquables.  La  vie  de  ce  philosophe  a été  mêlée  de  plu- 
sieurs fables  merveilleuses;  telle  est  la  manière  dont  il  fit 
oesser  une  peste  et  une  tempête , et  sa  mort  étonnante. 
Eh  négligeant  toutes  ces  particularités  qui  ne  méritent 


Parmenidis  fragmenta , efc.j  Lips.,  1810.  Sur  sa  philosophie, 
compare*  ma  dissertation  sur  la  doctrine)  d’Empédoclo  dam 
le»  Ana/ectes  littéraires , IV,  de  lVo(f. 

(i)  Stun,  § 3. 

(а)  Dicg.  L.,  VIII , 55,  50;  Suit/,  s.  v.  Ilapfuvilr,;.  Alcidamas 
était  un  disciple  de  Gorgias,  qui  à son  tour  fut  disciple  d'Em- 
pédocle. 

(3)  Diog.  L .,  1 1. 

(4)  K- 

(5)  Diog.  L.,  VIII , 5*. 

(б)  Suid,  s.  v.  Âxfuv. 
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aucune  confiance , il  est  certain  cependant  qu’il  était  con- 
sidéré par  l’antiquité  comme  un  homme  prodigieux  (1), 
et  les  fragmens  de  ses  écrits  prouvent  qu’il  s’attribuait 
lui-méme  des  connaissances  qui  semblent  surpasser  la 
mesuro  de  l'activité  et  do  la  puissance  humaine  (2).  Ce 
qui  est  d’accord  avec  l’opinion  qu'il  donne  de  lui;  car  il 
passe  à scs  propres  yeux  pour  un  dieu  immortel,  qui  est 
partout  honoré  des  hommes  ot  des  femmes,  s’annonçant 
déjà  par  ses  vétemens  comme  un  prêtre  et  un  ami  des 
dieux  1 3).  Il  donnait  comme  preuve  de  cette  dignité  divine 
sa  thérapeutique  sur-humaine,  son  pouvoir  sur  les  tem- 
pêtes, son  don  de  prophétie  , sa  connaissance  de  ta  cause 
et  de  l'essence  des  choses  (1).  Gn  se  persuadant  ainsi  qu’il 
•'était  élevé  au  rang  des  dieux,  il  ne  faisait  qu'anticiper 
sur  ce  qu’il  promettait  à tous  les  hommes  distingués,  de- 
vins, poètes,  médecins,  et  chefs  des  peuples,  après  leur 
mort  (5)-  Sa  vie  était  conforme  à sa  doctrine  et  à l’opinion 
qu’il  avait  de  lui-méme;  il  ne  faisait  pas  servir  ses  grandes 
richesses  et  la  considération  que  lui  procuraient  dans  sa 
patrie  sa  libéralité,  son  esprit  de  désintéressement  dans 
les  affaires  publiques,  et  les  dons  de  son  esprit,  pour  ac- 
quérir une  grande  influence  politique.  Au  contraire,  la 
souveraineté  d’Agrigente  lui  ayant  été  offerte,  il  la  re- 
fusa (6).  Et  cependant  on  lui  reproche  un  orgueil  qui  se 
montrait  particulièrement,  dit-on,  dans  sa  manière  ori- 
ginale de  s’habiller  en  prêtre.  Cette  apparente  contradic- 
tion a son  principe  en  ce  qu’Empédocle  dédaignait  les 
honneurs  du  monde  pour  paraître  un  homme  divin.  Ccci 


(t)  Dhg.  L.,  VIII , 5q. 

(а)  Y.  3oq-4o6;  V.  3-3,  Stnrz,  dont  je  citerai  toujours  réé- 
dition des  fragmens  d’Empédocle. 

(3)  V.  364  , s.  Sam,  § 7. 

(4)  V.  ga.  Sturz  u’explique  pas  bien  cevtfs. 

(5)  V.  407  s. 

(б)  Diog.  L.,  VIII,  63-66. 


Digitized  by  Google 


LIVRE  V.  CHAPITRE  VI. 


432 

est  on  ne  peut  plus  d’accord  avec  les  vertus  austères  qu’il 
pratiquait  et  recommandait,  à l'exemple  de  Pythagore  (1). 
On  raconte  beaucoup  de  choses  étranges  sur  sa  mort.  Ce 
qu’il  y a de  plus  vraisemblable  dans  tous  ses  récits,  c’est 
que,  banni  de  sa  patrie , il  se  réfugia  dans  le  Péloponèse, 
où  il  trouva  la  mort  (2). 

Parmi  les  ouvrages  attribués  à Empédocle  par  les  an- 
ciens, quelques  uns  ne  sont  pas  authentiques;  il  en  est 
d’autres  dont  l’existence  peut  être  révoquée  en  doute  ^3). 
Les  plus  célèbres  de  ses  ouvrages  sont  trois  livres  sur  la 
nature,  qui  se  sont  conservés  long-temps  ^4),  et  d’où  sont 
tirés  les  fragmens  les  plus  iinportans  que  nous  ayons  (5). 
11  parait  que  l’écrit  qu'on  lui  attribue  encore  sous  le  titre 
à' Expiations  n’est  qu’une  partie  de  son  ouvrage  sur  la  na- 
ture (6).  Cet  ouvrage  était  composé  dans  la  forme  épique, 
à la  manière  des  poésies  didactiques  de  Parménide.  L’é- 
nergie de  sa  poésie  est  vantée  des  anciens.  Mais  Aristote 
blâme  Empédocle  de  ce  qu’il  n’appuie  ses  opinions  d’au- 
cune raison  (7);  ce  qui  peut  néanmoins  s’expliquer  par  la 
forme  épique,  qui  devait  être  tout  en  récit,  suivant  la 
manière  de  traiter  la  physique  chez  les  Eléates;  ce  qui 


(1)  V.  377-391. 

(а)  Diog.  L.,  VIII,  67,  71,  73  ; cf.  Sturz,  § 8. 

(3)  Sturz , p.  85  s. 

(4)  Simplicius  les  possédait  encore. 

(5)  Sturz  a recueilli  4*8  vers,  mais  dont  quelques  uns  sans 
doute  devraient  0110  retranchés , si  l'on  voulait  faire  disparaî- 
tre ceux  qui  ne  sont  pas  authentiques  et  ceux  qui  se  répètent; 
tandis  qu’on  pourrait,  d’un  autre  côté  , y ajouter,  en  prenant 
dans  l'ouvrage  précédemment  cité  de  Pevron.  L’ouvrage  entier 
pouvait  être  composé  de  5, 000  vers;  nous  posséderions  encore 
par  conséquent  la  dixième  partie  du  tout. 

(б)  KaOaffjoi,  purifications  religieuses.  Diog.  L.}  VIII,  77. 

(7)  Phys.,  VIII,  .. 
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peut  s'expliquer  encore  par  l’air  sacerdotal  qu'Empédocle 
se  donnait  (1). 

Empédocle,  se  conformant  aux  règles  du  genre  épique, 
commencçait  vraisemblablement  son  poème  par  l’invoca- 
tion des  Muses  ou  de  quelque  divinité  inspiratrice,  à l’en- 
seignement de  laquelle  il  pouvait,  comme  Parménide,  rap- 
porter ses  opinions.  Un  grand  nombre  de  passages  de  son 
poème,  où  il  implore  l’assistance  des  Dieux  ou  des  Muses, 
confirment  cette  conjecture.  C’est  ainsi  qu’il  dit,  après 
avoir  improuvé  la  conduite  de  ceux  qui  n’ont  pas  con- 
fiance à la  véritable  raison  : O Dieux  ! écarter  des  dis- 
cours les  folles  erreurs,  et  faites  découler  la  source  pure 
(de  la  vériié)  de  bouches  innocentes.  Et  toi.  Muse,  vierge 
aux  bras  blancs,  objet  des  vœux  des  mortels,  je  t’en  con- 
jure, écoute  ce  qu’il  est  permis  à des  êtres  d’un  jour  de 
faire  entendre  (2).  Et  alors  il  fait  voir  que  la  Muse  ne 


(1)  Si  Empédocle  est  appelé,  d’après  Àristote,  l’inventeur  de 
la  rhétorique,  Diog.  L.,  VIII , 57;  IX,  25  j cf.  Sturz , p.  24, 
25,  29,  s .,  c’est  un  malentendu  ou  une  raillerie  d’ Aristote, 
parce  qu’Empédocle  avait  été  le  maître  de  Gorgias,  qui,  dans  le 
Sophiste  d’Aristote,  vraisemblablement  un  dialogue,  pouvait 
servir  de  plastron  à l’auteur.  Nous  ne  voyons  pas  du  moins 
comment  Empédocle  aurait  pu  faire  entrer  dans  son  ouvrage 
les  règles  de  la  rhétorique.  Wendt,  sur  Tenneman , p.  2-6, 
rapporte  cela  à ses  expositions  orales,  sur  lesquelles  nous  n’a- 
vons aucun  renseignement. 

(2)  y.  339. 

ÀW.à  3«o( , Twv  fùv  pavîigv  àitorptyart  yXwîffy);  , 

Ex  <3’  ôffcwv  ffTOfuxrtov  xaQotpv  o^ircùaari  nr,yr,v. 

Kai  oc  , irol.upiiani , XcuxûXm , irdiji6tv«  Maûaa  , 

Avroptc , uy  Si’pi;,  tartv  ttppptotfftv,  àxsvnv. 

Ilcprt  nâp  n»vc(3ftlç  tXâouz’  tiniveov  Sf.pt , 

Mr,i«  ci  y’  tiwojoto  (Iniatrat  avGta  ripç, 
rifàç  Syarûv  àvtXtcQat , it f <0  3’  bah)  irX«OV  itjruv. 

On  voit  déjà  par  ces  vers  combien  il  est  difficile  d’en  découvrir 

I.  2$ 
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doit  pas  plus  révéler  à lui , que  les  Dieux  ne  peuvent  ré- 
véler aux  hommes.  11  rejette,  à ce  sujet,  le  témoignage 
des  sens,  et  attend  de  la  pensée  pure  ou  insensible  la 
connaissance  de  la  vérité:  Garde-toi  de  croire  aux  sens, 
dit-il , et  pense  à la  foi  que  mérite  chacun  d’eux  (1). 

C’est  d'après  ces  vers  que  Sextus  l’empirique  explique 
là  doctrine  d'Empédocle  sur  la  connaissancei  La  vérité  ne 
saurait  être  connue  par  les  sens,  mais  bien  par  la  droitè 
raison;  cette  raison  est  en  partie  divine,  en  partie  hu- 
maine: sous  le  premier  rapport,  elle  est  ineffable;  sous 
le  second,  elle  peut  se  parler  ^2).  Son  poème  est  rempli 
de  doléances  sur  la  connaissance  étroite  de  l'homme.  Car 
nous  n’avons  qu’un  entendement  limité  et  comme  dispersé 
par  les  organes;  il  lui  faut  un  nombre  considérable  dé 
mots,  qui  émoussent  le  jugement.  Ce  n’est  qu’une  pauvre 
partie  de  cette  courte  vie  qu’aperçoivent  les  fragiles  mor- 
tels , pareille  à une  fumée  que  le  vent  dissipe  ; ne  croyant 
que  ce  que  les  sens  révèlent  à chacun.  Toujours  poussés 
qu’ils  sont,  les  sens  désirent  trouver  le  tout,  mais  en  vain; 
il  n'est  pas  perceptible  aux  hommes,  ni  accessible  à 
l’entendement.  Toi  donc,  si  tu  t’es  égaré,  cherche  la 
connaissance  humaine  ne  va  pas  plus  loin  (3).  Quoique 


le  sens  précis;  on  sentira  mieux  encore  la  difficulté  dans  les  sui- 
vans , où  l’on  ne  fait  que  deviner  ce  qui  est  dit  dans  le  texte. 
Le  commentaire  de  Sturz  ne  satisfait  pas,  et  ne  peut  pas  satis- 
faire , à cause  de  la  difficulté  du  sujet. 

(i)  V.  35 1. 

rviuv  irîsriv  tpuxt,  vé«i  3’  ri  SrXov  fxarré». 

(a)  Adv.  Math.,  Vil,  111.  Kpirripiov  iTvai  rîj  iXriOiîaç  eu  rà( 
aloOriatif,  aXXà  tov  ôpOèv  Xoyov  ‘ toü  ôt  èpdoü  Xoyov  ri»  puv  rira  StTt* 
iinàpytrt,  tAv  il  ârvOpùirtvov  * uv  tov  pfv  3lïov  àviÇoiTrov  iTvai,  tov  Si 
àvOpùmvov  iÇocoTÔv. 

(3)  V.  3a4. 

ÏTSivuiroi  fih  yàp  na).âftai  tara  yuTa  xijfuvTai , 

IloXXà  Sk  St  iv  ’ in  ta  , ta  ti  àpjJXùvou®  i prpiptvac. 
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ces  plaintes  sur  la  misère  de  l'homme  soient  d'accord  avec 
l’esprit  général  de  la  philosophie  grecque,  et  même  avec 
l'aspect  sous  lequel  se  présente  l'homme  en  général,  on 
reconnaît  cependant  déjà , dans  l'objet  de  ces  plaintes 
dirigées  contre  la  connaissance,  et  plus  encore  dans  l'accu* 
sation  portée  contre  les  sens  et  les  organes,  et  enfin  jusque 
dans  les  expressions  mêmes  ^1),  l'alfinité  des  doctrines 
d'Empédocle  avec  celles  des  Eléates. 

Quant  à la  doctrine  philosophique  d’Empédocle,  il  faut 
remarquer  en  particulier  l’opposition  qu’il  établit  entre 
la  connaissance  humaine  et  la  connaissance  divine;  il  con- 
sidère cette  dernière,  conformément  à la  doctrine  éléati* 
que,  comme  l’attribut  d’un  Dieu  qui  régit  tout,  car  Dieu  , 
comme  vérité  divine  , est  ineffable;  nul  mortel  n’a  vu  le 
lien  de  toutes  choses  par  l’amour  (2)  ; et  notre  philo- 
sophe , absolument  comme  Xénophane,  s’élève  contre  les 
représentations  toutes  humaines  qu’on  se  fait  de  Dieu  : 
11  n’est  pas  construit  de  membres  avec  une  tête  d’homme; 
il  n’a  pas  deux  bras  qui  descendent  de  ses  épaules  ; il  n’a 


Ilaüpov  & Çc>»){  àfitov  pipiç  àQpr.ctrjTt;  • 

Qxupspoi , xamoTo  Sixrr»  àpOivri;  iiriirrm, 

Aut  J fiivov  icticOtvttç , ôrw  irpostxupatv  fxarroç  , 

HtSnroa’  cXawôprvoi.  To  & ouXov  tjrcù^crai  tùpiiv 
AGtuç  , oùo’  imiioxrà  rai’  àvSpxan,  oGr’  tiraxovo-rn 
05«v{»  ircptXqirra.  Iv  ou»,  iiwc  wS'  cXiôaOijç, 

Ilcjïiai , où  irXiiov  yt  j3p0Tci’>)  fit, vit  ôpwpt. 

Je  regarde  les  3nvà  tir  ta  comme  répondant  aux  mots  naissance, 
multiplicité , vide,  et  à d’autres  analogues. 

(i)  Comparez:  La  vérité  suprême  s’appelle  wltrrtç  dans  Par- 
ménide,  et,  dans  Empédocle , son  opposé  s’appelle  Si* a.  Vers 
3oi  : vio;  cl  vacTv,  dans  l’uu  et  l’autre,  ont  un  double  sens  : on 
trouve  l’ovXsv  et  le  i rXw*  dans  tous  deux  ; les  yiïa  d’Empédocle 
correspondent  aux  WX»  de  Parméuide.  On  pourrait  continuer 
encore  ce  parallèle. 

(»)  V.  57. 


Digitized  by  Google 


LIVRE  V.  CHAPITRE  VI. 


436 

ni  pieds , ni  cuisses  agiles,  ni  parties  génitales;  mais  c'est 
un  esprit  saint,  ineffable,  dont  la  nature  est  nécessaire, 
il  pénètre  et  enveloppe  l’univers  de  sa  pensée  rapide  (1). 

Ernpédocle  ne  s'éloigne  ici  des  Eléatcs  qu’en  ce  qu’il  ne 
rappelle  qu’incidemment,  dans  son  exposition,  le  côté 
négatif  de  leur  doctrine,  dans  laquelle  ils  représentaient 
l’un  ineffable  comme  indivisible,  élément  de  toute  nais- 
sance sans  succession,  sans  étendue  , et  qu'il  cherche , au 
contraire,  à découvrir  la  vérité  dans  la  nature,  aussi  loin 
qu’il  est  permis  à la  pensée  humaine  d’atteindre.  On  peut 
dire  qu’Empédocle  et  Zenon  nous  présentent  les  deux 
côtés  opposés  de  la  doctrine  éléatique  ; tous  deux  doivent 
être  considérés  comme  disciples  de  Parménide  : mais  l’un, 
au  fond , ne  s’est  attaché  qu’à  faire  valoir  la  doctrine  du 
supra-sensible;  l’autre,  au  contraire,  s’est  particulièrement 
occupé  du  développement  de  la  physique  de  Parménide. 

Or,  dans  cette  physique,  Ernpédocle  partit  tout-à-faitde 
ce  point  de  vue  des  Eléatcs,  que  tout  ce  qui  est  vrai  est 
un.  Il  considère  le  monde  comme  un  (2).  11  est,  dans  son 
unité,  semblable  à une  sphère;  Ernpédocle  l’appelle  le 
sphérus,  dans  lequel  les  anciens  avaient  déjà  reconnu  le 
dieu  d'Empédocle  (3).  Le  sphérus , rond , satisfait  d'un 


(î)  V.  ag5. 

Ovti  yàf  àïipoutT)  xtif  aXÂ  x»rà  yuîa  xtxasrai , 

Où  piv  àircù  vcôruv  yc  «Ko  x),aSot  àcsoouoi», 

Oùwô&ç,  où  Soi  yoüv’,  où  priîca  Xoyvrtvra, 
r AXXà  wmiv  itpà  xai  àOtoya toî  cirl  tro  poùvov 
♦powiot  xoofiov  ânmra  xotroLÎooavaa  H'.r.it. 

Cf.  V.  3o3-3o4- 

(a)  Arist.  met.,  III,  4-  Le  vers  ai  dansSturz.  : 

Oùrt  ôtûv  tiç  xôajtov  tirocw’,  ofivt  ti;  oev ôpûv. 

Au'  ) pi  aie!  . 

n’est  pas  d’Empédocle,  ainsi  que  l’a  fait  voir  Brandis,  dans  le 
Musée  philologique  du  Rhin,  3*  partie,  p.  ia5. 

(3)  Arist.  de  anim.,1,  5}  Met.,  II,  5.  . - 
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repos  qu'il  aime,  reste  immobile  au  sein  puissant  de  l’har- 
monie (1).  11  est  considéré  comme  une  unité  parfaite , et 
comme  l'ouvrage  de  l’amour;  il  est  dirigé  par  ce  souve- 
rain de  la  félicité  et  de  l’innocence  parfaite  de  la  vie  (2), 
avec  lequel  il  s’identifie.  Car,  pour  Empédocle,  comme 
pour  les  Eléates,  la  matière  ne  diffère  pas  delà  force  agis- 
sante. Empédocle , de  même  que  Parménide , conçoit  l’a- 
inour  comme  la  divinité  qui  unit,  comme  la  seule  force 
véritable , qui , du  centre  du  monde , où  est  le  foyer  de 
son  activité,  pénètre  tout  (3).  11  le  conçoit  aussi  comme 
la  nécessité  dont  tout  dépend  (4).  Empédocle  semble 
particulièrement  s’étre  attaché  à faire  ressortir  ce  côté  de 
la  force  cosmique , envisageant  les  choses  sous  leur  aspect 
affligeant,  et  l’erreur  dans  laquelle  nous  vivons  (5);  il 
met  en  conflit  les  forces  du  monde , auxquelles  il  oppose 
l’amour  comme  cause  dans  la  formation  du  monde  ; car 
tous  les  membres  de  Dieu  sont  en  lutte  les  uns  contre  les 
autres  (6). 

La  connaissance  de  cet  univers  est  donc  ce  qui  doit  être 
l’objet  de  l’étude  de  l’homme  ; mais  cette  connaissance  ne 
peut  être  qu’imparfaite,  puisque  l’homme  voit  en  lui- 


(i)  Simpl.  phys. , fol.  aça  b.;  cf.  Peyron,  p.  5a,  s.  ; Bran- 
dis, comment.  Eleat.,  p.  i3a;  Slurz.,  V.  «3. 

Ovtuç  àffjwvfijç  ttuxivû  xpvtpôi  hrnpixrat , ’ i 

Xtfaîpo;,  xux).ovtpJç , [toviri  mptynOcï  yalav. 

(а)  V.  97,  i36  s.,  3o5  s.,  où  la  divinité  la  plus  ancienne  est 
Cypris. 

(3)  V.  57;  Arist .,  1. 1. 

(4)  Arist.  phys.f  y III , 1.  ; Simpl.  phys-,  fol.  43  a.,  107  a.  ; 
Plut,  de  an.  procr.,  57  j de  plac.  ph.,  I , a6  ; Gc.  defato,  17. 
Ce  qui  est  aussi  d’accord  avec  ParméDÎde  et  les  modernes 
Éléates. 

(5)  V.  3,  19a;  Simpl.  phys.,  fol.  371  b.;  cf.  Peyron,  p.  5a. 

(б)  Peyron , 1.  1. 

Ilcrvra  yàp  iÇttnç  iroXqdÇiTO  yu“a  3<oî». 
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môme  l’œuvre  de  l’amour.  C’est  par  conséquent  au  sujet 
de  l'amour  qu’Empédocle  dit  : Conlemple-le  en  esprit,  et 
m’attache  pas  sur  lui  un  regard  étonné,  lui  qui  se  montre 
naissant  dans  les  corps  périssables,  lui  par  le  moyen 
duquel  les  hommes  conçoivent  le  beau,  le  réalisent,  et 
autres  choses  semblables , appelant  l’amour  du  nom  de 
jpje  et  de  beauté.  Cependant  personne  ne  l’a  vu  dans 
l’universalité  des  choses;  non,  pas  un  mortel  (I).  L’homme 
jte  pouvant  être  considéré  que  comme  une  partie  du  monde 
émanée  de  l'unité  divine,  la  connaissance  humaine  est 
donc  imparfaite  à cause  du  combat  et  de  la  haine  ; elle 
pent,  il  est  vrai,  connaître  tous  les  clémens  du  tout,  mais 
non  dans  leur  parfaite  unité,  dans  laquelle  cependant  con- 
fise leur  vérité.  La  véritable  unité  des  choses  n’est  visible 
que  pour  elle-même;  elle  est  réservée  à la  connaissance 
divine  (2). 


Ci)  V.  53. 

Triv  av  vou  Stpxtv,  oppaaty  r,aa  T&n  ir<i J , 

TÎri;  xoù  SvrjroTsrn  vopîÇtrai  fpyyroç  ipBpotç , 

Tri  « ipt\a  0'  i/iolïa  (pya  tcXoOîi , 

ÏVîOowwjy  xaXrovriç  tffeôy Ufiîv  r,i’  AypoJiTJjv. 

Tr,v  ovri;  pcO  ànaatv  cXuroopi’vqv  StSarixt 
-v  • ?:  éiif. 

(a)  Je  rapporte  ici  un  passage  d’Ariglote,  qui  prouve  cous* 
meut,  pour  Empédopc,  l'un  est  proprement  l’amour  et  le 
tout,  et  comment,  dans  ses  explications  physiques,  il  est  ce- 
pendant forcé,  de  parler  aussi  d’un  combat  comme  de  quelque 
chose  de  réel.  Met.,  II , 4-  T/9i|n  plv  yào  àpyr,n  tiv«  f%pif 
vtîxo;  ' S'  m oùQrv  ■îrrov  xai  roüro  ytnfo  (;«  coÿ  i.éj  • arxora 
yàp  <«  roy-rtn»  ràAX*  (art  wtxv  i Srsç.  — AA  *a<  «vtü  rôv 

nlxipsvroraro»  Siov  nrrpy  tppivtfiov  trmi  rü»  ültax  ’ vit  yàs  yvwf  t'Cn  r4 
♦WJjftïa  navra  ' vô  yip  ytùu;  ovx  , 4 <&  yxûatt  r*v  fooisv  ri  oftottp. 
— Oi  il  TTifi  yjuiwî , oTov  Epjr.  ùç  riç  yvupipûrtpov  «nâyuv  Xcyu , Ç *f 
«ert  to  & tort  ' yàp  à»  Xiytiv  Taûn  ty/v  tptitopt  fixai  ' airia  yoùv 

i«T<v  aûrq  rov  cv  tîvac  trâaiv.  La  seconde  phrase  contient  une  con- 
séquence d’Aristote,  qui  regarde  l'âme  du  système  d’LaapédocIe. 
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L’unité  du  sphérus  contient  donc  tous  les  élépaens  de 
l’existence  renfermés  dans  l’amour;  ils  y mènent,  exemple 
de  tout  combat,  une  vie  heureuse  et  d'une  sainteté  par* 
faite;  ils  n’ont  ni  dieu  de  la  guerre,  ni  l>ruit  terrible  dep 
combats,  ni  Jupiter  souverain,  ni  Saturne,  ni  Neptune, 
mais  la  reine  Cypris.  Empédocle  dit  ensuite  qu’il  ne  s’y 
fait  point  aux  dieux  des  sacrifices  sanglans  et  impurs,  et 
que  l’on  ne  s'y  nourrit  point  de  la  chair  des  animaux  (1)  ; 
tout  cela,  d'après  l'idée  qu'il  s'était  faite  d une  vie  spiqte. 
Mais  il  dit  aussi  comment  cette  unité  de  la  nature  a di** 
paru  par  Ja  faute  même  des  membres  de  Dieu.  C’était 
donc  une  nécessité,  sentence  des  dieux  éternels,  que  le 
mal  et  le  meurtre  imprimassent  une  souillure  aujt  mem- 
bres unis  d’un  démon,  et  cela  pour  toujours;  que,  peqr 
dant  trois  mille  ans,  il  prre  séparé  des  bienheureux;  te} 
précisément  je  suis  maintenant  : un  exilé  de  la  yéjritjéf 
obéissant  à la  discorde  en  fureur  [2).  On  voit  en  cela  comr 


(.1)  V,  3o5. 

O ùSl  TI(  ï*  xtïvotctv  Apnç  , oùoe  Kufocfcôç , 
O vSï  Zt Vf  paoiXtvî,  où&  Kpovoî , oùA  Iloou&ov, 
AXXà  Kvirptç  (ixjiltta.  — 

Tt)v  o"  y’  cùorcp cWotv  àyàXfjaatv  iXacneovro, 
rpairroT;  rt  Çùoioi , piùpoiîi  ri  âottîoX  loijuoiç  , 
ïpùpMlï  r’  oapérov  $vaiat(,  Xtpavou  Tt  BuùSwç 
EouOwv  rt  ono viàç  jjuXitûv  ptrrroûvrty  i;  ovüatjj 
Toripcav  J’  œtpiiroifft  ipôvoi;  où  icùcro  pwpôç, 

AXXà  più<70î  roûr’  foxtv  iv  àv0p«iroioi  ptyioro», 
©upibv  àiroppoiooivrtç  tc'ipcvo»  nia  yu Ta. 

(a)  V.  3. 

Éoriv  orvoryxisç  Xpnfta , 5tùv  cjnjyio fta  iraXaiôv, 
Evr«  tiç  àfjirXcrenjoi  «pôvo»  yi'Xa  yuîot  ptér») , 
Aai'puav,  o"  rc  puatpaûwoç  XcXàyoKu  ptoio  , 

Tpi'ï  f«v  ftuplaç  ûpaf  àwi  fiaxâotjto  àXàX*)90a i * 

Tï  xoà  cyù  vüv  tifxi , tpjyàç  Btiâtv  nai  iXtinoî, 
Nu’tii  paivopt'.vu  itiavyo;* 
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ment  la  force  de  la  haine  destructrice  (vdxoç,  fySj;,  xors;)  (t) 
est  conçue  par  Empédocle  dans  les  choses  mêmes , ainsi 
que  l’amour;  et  l’on  comprend  comment  il  concevait 
d’une  manière  à lui  propre  l’unité  du  mobile  et  du  corps 
mA , du  connaissant  et  de  l’objet  connu  ; comment  il  con- 
cevait longueur  et  largeur  dans  l’amour , et  lui  attribuait 
par  conséquent  une  existence  corporelle  (2),  quoique  du 
reste  on  ne  pùt  le  percevoir  des  yeux. 

Mais , entrant  dans  la  distinction  des  choses  naturelles, 
il  distingue  la  force  mouvante  de  la  masse  mue.  Sa  physique 
est  une  physique  mécanique,  par  la  raison  qu’il  ne  recon- 
naissait dans  le  monde  que  des  forces  motrices,  mais  pas 
de  forces  qui  changeassent  la  nature  des  choses.  11  énonce 
très  clairement  en  plusieurs  endroitsde  son  poème  le  prin 
cipe  de  la  physique  mécanique  : Insensés,  dit-il,  qui  n’ont 
pas  reçu  un  regard  pénétrant , qui  espèrent  que  le  néant 
parviendra  à l’existence,  ou  que  quelque  chose  péril  et 
sera  dissous  complètement(3). — 11  est  impossible  que  quel- 
que chose  dérive  du  non-étre , et  que  jamais  ce  qui  est 
cesse  d’être  (i).  — Je  te  révèle  autre  chose,  c’est  que  la 
naissance  n’est  pas  naturelle  aux  choses  périssables,  non 
plus  que  la  mort  fatale;  mais  il  y a seulement  mélange  et 
dissolution  de  ce  qui  est  mêlé;  voilà  ce  que  les  mortels  ap- 


(i)  V.  3o,  5o,  74,  98,  i3a. 

(a)  V.  3o. 

Niixof  eùXojtuvsv  itjçat  T 5»  àrôXavTOv  àirâvn» , 
Kai  fii.tr)  fur*  T»îon»,  tan  fnjxôî  Tt  wXâroç  Tl. 

Cf.  Jrist.  met.,  XII,  10. 

(3)  V.  109. 

Nxicioi  • yâs  eytv  éaii)(ifparii  dvi  fuptftrat , 
Ot  ii  ytyvto&xt  icjpof  oùx  ïii  iXwi^ou «r», 
ili  i«aSiT,5«i»  n xai  i;oÀXu*6*i  iira.  rrj. 

(4)  V.  134 1. 


, Diqiti> 
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pel lent  naissance  naturelle  ( 1).  Ce  sont  là  des  propositions 
et  des  doctrines  qui  répondent  tout-à-fait  au  point  de  yue 
et  à la  manière  de  s'exprimer  des  Éléates. 

Empédocle  devait  donc  admettre  certaines  matières  ori- 
ginelles, et  en  cela  il  se  conformait  à l’idée  ordinaire  des 
quatre  élémens.  Ces  ëlémens,  qu’il  décore  de  noms  de 
dieux,  représentent  l’ancienne  mythologie  dans  le  sens 
physique  (2),  car  ils  apparaissent  comme  des  dieux  , des 
forces  immortelles  dans  la  nature;  ils  forment  tout  ce  dont 
se  composent  les  phénomènes  particuliers  dans  le  monde. 
Apprends,  dit  Empédocle, que  toutes  choses  ont  leur  pri- 
mitive origine  dans  quatre  principes,  le  feu  /l’eau,  la  terre 
et  l’éther  d’une  profondeur  immense;  )car  c’est  de  là  que 
tout  a été,  que  tout  est , et  que  tout  sera  (3).  Et  afin  que 
personne  ne  méconnaisse  la  consanguinité  de  cette  doc- 
trine avec  cajà^Jc  Parménide , on  rapporte  aussi  qu’Empé- 
docle  con^^Bt^  les  quatre  élcmcns  comme  réduits  à 
deux,  puisqu’il  opposait  le  feu  aux  autres  élémens  qui  ne 
forment  pour  lui  qu’un  seul  (4).  Et,  en  effet,  il  est  évident, 
d’après  ses  explications  physiques  particulières,  que  le  feu 
était  pour  lui  l’élément  principal  dans  le  mélange  des 
choses  particulières , de  la  même  manière  qu'il  signifie, 
pour  Parménide , la  vérité  dans  les  choses.  Car,  suivant 
Empédocle,  les  naissances  les  plus  chaudes  sont  celles  des 


/ 


< 


(0  v.  io5. 

ÀXXo  Si  roi  iptw  ' fia iç  o Uni;  fonv  ànmrurj 
Bvyitwv,  oùot  tiç  oùXofjivou  âmiroio  riXcurq , 

AXXà  fiôvov  fu'Çiî  r«  itâXXoïÇiç  r t piyi-enn 
Eoti,  fiai;  Si  (SpoTOÏç  ovouaÇiraî  àvOpwiroiffiv. 

(a)  V.  a6  s. 

(3)  V.  iGo. 

Tiaaapa  yap  iràvruv  piÇtijiOCTOi  irpwrov  âxouc , 
üûp  xoii  'iàtop  xdt  yal ont  là’  aiQipo;  aitXrrov  ûi^o; , 

Ex  yàp  tÛv,  Zaa  r’  ïv,  ôoa  r’  îaanat , Zaaa  r’  tataaty. 

(4)  Arisi.  met.,  1,4;  r/e  gen.  et  corr.,  II,  3. 
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forces  motrices , il  part  donc  , comme  on  l'a  déjà  fait  re- 
marquer, du  mélange  de  toutes  choses  dans  l'unité  par- 
faite. De  là  vient  qu’Aristote  le  fait  enseigner  que  le  pre- 
mier créateur  est  lebien,  l’amour  (1),  qui  forme  le  sphérus. 
Or,  il  faut  observer  ici  que  l’amour  apparaît  comme  la 
force  qui  unit  les  différens  élémens.  Il  n’apparaît  pas  seu- 
lement comme  force-lien  en  général,  mais  comme  force 
qui  unit  la  diversité;  elle  agit  donc  partout  où  un  mé- 
lange de  différens  élémens  a lieu  (2),  particulièrement 
dans  la  formation  de  l’organisme  (3).  Les  élémens  sont  au 
contraire  séparés  ics  uns  des  autres  par  le  combat;  non 
pas  qu’il  y ait  entre  eux  un  intervalle  vide,  car  il  n’y  a 
pas  de  vide  (4),  mais  en  ce  sens  seulement  que  chaque 
élément  s’entasse  en  une  masse  uniforme  (5),  ce  qui 
empêche  la  composition,  et  fait  dire  que  la  haine  est 
comme  l’adversaire  des  formations  orgafaânues.  Quand 
donc  Empédocle  enseignait  aussi  que  l’amour  unit  le  sem- 
blable au  semblable  (0),  il  ne  s'agit  pas  alors  de  la  simili- 
tude des  élémens,  mais  de  l’homogénéité  de  toutes  choses, 
aux  yeux  de  l’amour,  en  présence  de  la  force  divine , ou 


(i)  Met., XIV,  4. 

(а)  V.  i3o.  ! 

fiç  o onj-rw;  ôaa  yfi-lv*  lirotfMa  fiâXXov  faffffiv, 

AXXéXotÇ  {mpXTOU,  OflOlU^tïT*  Afpo4tT>|. 

(3)  V.  ao3-ao7,  ai 8,  aao  s. 

(4)  Y.  65,  1 83. 

Où4i  ri  toû  irovriiî  xtvc'ov  irtXn  , oùôl  wipiesov. 

Empédocle  semble  s’accorder  en  cela  avec  Parménide  que  le 
tout  est  un  TtXcisv; 

(5)  Arisl.  de  coelo,  II,  la;  Met.,  1,4*  fïrav  fùv  yàp  «’ç  rà 

eroi^tîa  Siientrat  ri  irôtv  ûitô  toû  viixou;  , tôt!  t b wvp  tif  îv  evyxprvc- 
toi  xai  tûv  âXXuv  fxa?rov.  V.  i66s. 

(б)  Arist.  eth.  Nie.,  VIII , i.  ÉÇ  èvc cvrfaç  41  tovtoiç  fiXXoi  « mù 
’E/in.  ' t#  yàp  ôpioisv  «5  ôpîi'ov  tyitîQai. 
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quant  à la  vérité  absolue  (1).  Encore  moins  faut-il  voir  en 
cela  des  conséquences  opposées  , sous  prétexte  qu’Empé- 
docle  chargerait  quelquefois  la  haine  d’unir  et  l'amour  de 
séparer  (2):  tous  deux  au  contraire  séparent  et  unissent, 
suivant  EmpéJocle;  la  haine  décompose  le  mélange  des 
élémens  et  mêle  le  feu  avec  le  feu , l'air  avec  l’air,  chaque 
sorte  d'élément  avec  l'élément  semblable;  tandis  que  l’a- 
mour agit  dans  les  contraires. 

Or,  comme  Empédocle  fait  naître  le  monde  en  mouve- 
ment du  sphérus,  au  sein  duquel  règne  l'amour  sans 
bornes,  on  peut  croire  qu’il  a dù  concevoir  aussi  une  lin 
opposée  à la  formation  du  monde,  et  dans  laquelle  la 
haine  arrête  tout , apres  avoir  isolé  les  quatre  élémens  les 
uns  des  autres.  Cette  idée  serait  d’accord  avec  ce  que  l'on 
a dit  d’une  double  fin  du  monde,  d’après  la  doctrine 
d'Empédocie , dont  l'une  arriverait  par  la  domination  de 
l’amour,  l’autre  par  celle  de  la  haine  (3).  Mais  tout  nous 
porte  à nous  défier  de  cette  tradition  postérieure  , car 
nous  trouvons  qu’il  est  question  dans  le  poème  d'Empé- 
docie d'élémens  purs,  commu  ouvrage  de  la  haine  (1); 
nulle  part,  cependant,  il  n’est  question  d'une  séparation 
complète  de  tous  les  élémens;  il  semble,  au  contraire, 
qu'Empédocle  ait  conçu,  à ccHé  du  monde  en  mouvement, 
le  bienheureux  sphérus  dans  un  état  constant  de  repos. 


(i)  V.  1 3 1 . Les  choses,  dans  leur  union  entre  elles,  devien- 
nent donc  ôf»o luOr/v’  ÀtffiStTY) , et  non  comme  si  une  transforma- 
tion du  dissemblable  dans  le  semblable  avait  lieu  en  elles,  puis- 
qu’Empédocle  n’eri  admet  aucune. 

(a)  A ri st.  met.,  1,4,  $e  trompe  ici. 

(3)  Slob.  ecl.,  1,  p.  4>6. 

(4)  V.  70  s.  Cf.  Arist.  de  gcn.  et  corr. , I,  1.  L’opinion 
qu’Empédocle  concevait  toutes  choses  comme  un  ni,  lange  des 
quatre  élémens,  repose  sur  des  témoignages  peu  satisfaisais.  11 
y a vraisemblablement  là  confusion  de  la  doetnue  d’Empédocie 
avec  celle  d’Anaxagore. 
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C’est  ainsi  qu’il  nous  dit  que  le  monde  en  ttioutemetit 
n'est  qu’une  petite  partie  du  tout , mais  que  la  masse  est  ' 
en  repos  (I).  Ce  qui  s’accorde  arec  les  passages  de  son 
poème,  où  il  raconte  comment , à la  vérité,  quelques 
parties  du  mélange  des  élémens  se  sont  détachées , mais 
Comment  néanmoins  l’unité  formée  entre  elles  par  l’amour 
subsiste.  Depuis  que  la  discorde  a pénétré  les  abîmes  les 
plus  profonds , dit-il,  l’amour  domine  au  centre  du  tour-,' 
billon  circulaire;  tout  revient  à lui,  en  sorte  que  tout 
n’est  qu’un;  il  ne  sépare  pas,  mais  il  assujétit  solidement 
une  chose  à une  autre.  Ce  mélange  a reçu  des  races  in- 
nombrables de  mortels;  beaucoup  de  choses  néanmoins  ne 
sont  point  encore  mêlées  et  sont  dans  une  privation  réci- 
proque ; la  discorde  les  retient  encore,  les  dominant  d’en 
haut  (2).  Aussi  sa  doctrine,  que  les  âmes  des  hommes 
pieux  jouissent,  après  la  mort,  d’une  vie  divine,  suppose- 
t-elle  que  le  bienheureux  sphérus  a sa  demeure  à côté  du 
monde  qui  est  mù  par  la  haine  : Si,  quittant  le  corps, 
Pâme  s’élève  dans  le  libre  éther,  elle  devient  dieu  immor- 
tel, sa  condition  n’est  plus  d’être  sujette  à la  mort  (3). 


(l)  Plut,  de  pl.  ph.,  1,5.  téfijr.  Si  xiap ov  fil*  «va,  où  prévôt  ri 
irâv  cTvat  vbv  xôapov,  âXX’  ôXtyov  ti  toü  vtovtÙç  pipo; , rb  Si  Xeutov  ip— 
gvsv  CXrjv . Mclissus  enseignait  la  même  chose.  La  masse  eu  repos 
est  sans  doute  le  sphérus. 

(a)  V.  t36.  Cf.  Peyr.,  p.  53. 

— Éjmi  vtncsf  ivi’prarov  «iro  (ÎivQsç, 

Aivr.ç  tv  Si  fixai)  <piXôrr,ç  arpavaktyyt  yirrirau , 

Ev  rr, 4’  r,4t  rà  iravTfc  avilpytxat  Jv  pévev  «Tv«t , 

Où*  &<f ap  , otXX.à  3«Xupvot  a'ntariun’  aXXoQr*  SXX.a. 

Tûv  Sc  Tt  piTyopm»  jftFv’  iSvts  pupi'a  3v*)tSv. 
ïloXXa  4’  âtiixra  xaTCffTvixtt  xif.a:Çop«'votot* 

A XXâÇ , Zaa  fri  viïxo;  Ipvxt  pcrâpitov. 

(3)  V.  3q6. 

llv  J’  <x7roX«i\|/a;  aû/xa  I;  jtiôtp’  iXtùôtpov  DâriÇ , 

Éaatai  àSâvaro;  3«oç,  SpJîfOTOî , oùxïti  3wit if. 

’ Il  est  permis  de  douter  que  ces  vers , qui  se  trouvent  aussi  4 
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Tout  cela,  joint  au  caractère  général  des  idées  d’Ein- 
pédocle,  nous  persuade  qu’il  s’étendait  guère  la  puis- 
sance de  la  haine  que  Sur  une  partie  de  ce  qui  est,  sur 
la  partie  qui  s’isole  du  tout,  qui  se  souille  elle-tnêtrte  de 
fautes,  et  qui  par  là  tombe  dans  l’erreur  des  mortels. 

Mais  c'est  une  autre  affaire  quand  il  s’agit  de  la  domi- 
nation de  l'amour.  L'amour  pénètre  réellement  et  com- 
plètement toutes  choses,  en  sorte  qu'il  est  affirmé  des 
temps  intermédiaires  qui  séparent  les  différentes  forma- 
tions successives  du  monde  (1).  On  reconnaît  ici  à mer- 
veille comment  la  haine  n'est  quelque  chose  pour  Empé- 
docle  que  relativement  à l'idée  qu’il  se  fait  des  êtres 
mortels.  Comme  il  traite  tout  différemment  la  domina- 
tion de  la  haine  et  celle  de  l’amour!  car  si  la  haine  périt 
réellement  et  qu’elle  ne  soit  plus  enfin  que  les  limites  du 
tout , c'est  la  plus  forte  preuve , suivant  la  doctrine  d’Em- 
pédocle , que  la  haine  n’a  aucune  véritable  existence, 
puisque  rien  de  ce  qui  est  ne  peut  réellement  périr. 

Dans  l’application  des  forces  générales  de  la  nature 
qu’Empédocle supposait  pour  expliquer  ies  phénomènes, 
il  est  digne  de  remarque  qu’il  ne  part  pas  de  la  domina- 
tion de  l’amour , mais  qu’il  forme  les  choses  particulières 
d'un  état  dans  lequel  la  haine  les  meut  et  les  a isolées  en 
séparant  une  espèce  d’élément  d’une  autre  espèce,  quoi- 
que , d’après  la  supposition  de  notre  philosophe  , l’état 
primitif  fût  tout  différent  de  celqi-là.  Mais  ceci  tient  en 
partie  à son  caractère  sacerdotal , en  conséquence  duquel 
il  cherchait  à ramener  au  bien  par  une  pratique  morale , 


la  flri  du  Poème  doré,  soient  d’Empédocle;  mais  la  doctrine 
qu’ils  rcnfbrmenl  est  certainement  la  sienne.  Cf.  Clem.  d'Alex» 
Strom.,  V.  p.  607.' 

(i)  Arist.  phys.,  VIII , 1.  il  û;  Ê/tie.,  h plpti  xntTaOat  xa\  iri- 
Xtv  r,pifU~y  ‘ xtvttaQat  fut,  ôfov  ÿ iftklix  ’tx  irïXXûv  rroiî  th  f»  ■J  t'o  vlixof 
iwXXà  «Ç  ivéç,  r,ptfuï-/  iv  voîç  fuva^û  %pQvot{.  Cf.  Plat.  Suph»t 

p. 
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le  mal  présent;  en  partie  aussi , à ce  qu'il  ne  voulait  en- 
seigner la  physique  que  du  point  de  vue  de  l'humanité; 
car  l’homme  sous  ce  point  de  vue  est , dans  le  inonde, 
comme  le  monde  lui-méme,  mis  en  mouvement  par  la 
haine.  Les  premières  choses  qui  se  formèrent , furent  les 
mélanges  des  choses  élémentaires  , le  soleil,  l’air  ou  l’é- 
ther, la  mer  et  la  terre,  dont  Empédocle  faisait  naître 
les  êtres  organisés,  suivant  le  système  bien  ancien  de 
la  physique  mécanique.  Ces  êtres  sont  pour  lui  des  for- 
mations de  l’atnour,  et  dans  tout  cet  aperçu  se  trouve 
exprimée  la  pensée  que  le  monde  est  un  progrès  de  l’im- 
parfait vers  le  parfait.  Empédocle  semble  avoir  conçu  une 
évolution  du  système  du  monde,  dépendante  du  perfec- 
tionnement de  l’organisation,  d’abord  très  imparfaite, 
et  qu’on  rencontre  dans  les  végétaux;  car  il  enseignait  que 
les  plantes  sont  de  tous  les  êtres  vivans  ceux  qui  ont  été 
formés  les  premiers , par  l’action  solaire  et  par  les  autres 
élémens , avant  même  que  le  jour  et  la  nuit  n’eussent  été 
séparés  et  que  les  rayons  du  soleil  se  fussent  répandus 
autour  de  la  terre  (1).  Ce  qui  semble  supposer  un  perfec- 
tionnement successif  du  corps  terrestre  d’abord  humide, 
au  moyen  de  l’air  et  du  feu,  comme  l’auteur  le  donne 
d’ailleurs  à entendre  dans  son  poème  (2),  Dans  la  descrip- 
tion que  fait  Empédocle  de  la  naissance  primitive  des 
animaux , c’est  une  chose  évidente  qu’il  rencontra , ainsi 
que  les  autres  mécanistes  du  premier  et  du  second  âge , de 
grandes  difticultés  à expliquer  par  la  combinaison  des  élé- 


(l)  Plut,  de  pl.  phil .,  V,  qG.  Eptr.  tüv  Çmjv  rà  ênôpa  îx 

yîî  àv aiûvai  ifrie ■ , Trp.’v  tiv  rjXiov  ircua7rXu6ÿ)va!  xac  irfiv  xa't 

vvxra ôiaaptOrjvou.  Themist.  in  Ar.  deprim.  phil.,  p.  n.  Compa- 
rez la  doctrine  d’Anaxagore.  Suivant  Empédocle , les  plantes 
ont  sensation , désir,  raison  et  connaissance.  Arisl.  de  plant., 
I,  i ; Plut,  de  pl.  phil.,  V,  aO;  Sex.  Emp.  adv.  Math.,  VIII, 
a 80.  ■ , 

(a)  V.  198  s. 
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mens,  un  organisme  si  diversifié  et  si  habilement  exé- 
cuté.  Du  mélange  humide  de  la  terre  il  fait  d'abord  sor- 
tir, par  l’action  du  feu,  des  formes  enveloppées  (oùXoÿwît 
tvttoi  ) dont  le  corps  ne  présente  point  encore  l’ensemble 
gracieux  des  membres , et  qui  n’ont  encore  ni  voix  ni  pa- 
role (1).  Ces  types  enveloppés  ont  été  comparés  avec 
raison  par  les  interprètes  aux  germes  des  êtres  vivans  j 
seulement  Empédocle  semble  n’avoir  entendu  par  là  que 
les  germes  des  membres  isolés , car  il  fait  d’abord  former 
un  à un  par  l’amour  les  membres  des  animaux  (2);  ils 
s’unissent  sans  former  un  tout , parce  que  la  haine  les  em- 
pêche de  se  combiner  à cet  effet  (3).  Et  il  dit , à ce  sujet, 
que  ces  membres  , excités  par  l'amour , auraient  cherché 
à s’unir  entre  eux,  mais  que,  par  l’opposition  de  la  haine, 
il  n'en  serait  résulté  que  des  unions  monstrueuses  et  con- 
tre nature,  des  êtres  moitié  homme  et  moitié  bête,  moi- 
tié femelle , moitié  mâle  (4).  Mais  enfin  l’amour  a fini  par 


(i)  Y.  198  s. 

OùXofvtTî  fiiv  irpura  ruffoi  jfôovôç  if avet  (XXsv, 
Afitporcfw  Coaroj  ti  xa<  oCiroî  aiïam  fyoVTtç  , 

Toùç  fttv  itüp  AWiripiri  , StX ov  irpoç  bpoîav  IxiaQat , 
Oû ri  ri  iru  ptXiuv  ipar'ov  iifiat  ippaivovrac  , 

Ovt’  èvomiv,  o5t’  ait  imjftipios  àvipârt  yijpw. 

(a)  Y.  21  a.  Cf.  Peyron,  p.  54- 

Iupvoi  & ipirXà^'/vro  Ppotyioviç  tuviit;  ûpuv, 

Of tuartx  t’  oT’  iirXocvâTO  irr«)TtvovTa  pitTÛiruy. 


V.  19. 

lî  icoXXai  [tht  xôpaat  âvccû^cviç  iSXâanaav. 

(3)  Y.  aai. 

AXXoti  piv  $iXôt»jti  iruvip^ofir»'  dç  b Sirm ra 
luTot,  Ta  oûpa  XOoyyi  j3i’ou  SaXiQovro;  cv  àxfirj, 
AW.oti  3’  avrt  xaxriat  3iar/jr,9tvr’  ÉpiStaai 
W.âÇtrat  txaora  inpi  putyftïvt  Pista. 

(4)  v.214. 

IloXX.à  ptlv  àtuÿiirpôowtra  xai  àfuplartpxa  yuiaOat , 
Bouyirrj , ayspo-irpupa,  ta  4’  fpiraXm  ifcoarrAAin 


X. 


29 


Digitized  by  Google 


450  tlVBE  V.  CHAPITRE  Vl. 

acquérir  une  telle  prépondérance  sur  la  haine,  qu'il  a pu 
réunir  tous  ces  membres  cl  en  former  un  tout  harmo- 
nique ; de  là  les  animaux  qui , conformément  à la  loi  de 
la  nature  , se  reproduisent  entre  eux  par  voie  de  généra- 
tion (1).  On  peut  considérer  ici  quatre  degrés  de  dévelop- 
pement vital  ; d’abord  la  production  des  membres  isolés , 
ensuite  leur  union  désordonnée  qui  donne  naissance  aux 
monstres  ; puis  ensuite  leur  union  naturelle  pour  la  con- 
servation des  espèces  des  animaux;  et  enfin  la  propaga- 
tion des  animaux  par  leurs  espèces  (2). 

Or,  comme  il  n’y  a,  suivant  Empédocle,  que  quatre 
élémens  primitifs,  les  différentes  espèces  du  monde  sen- 
sible ne  peuvent  provenir  que  de  la  combinaison  variée 
de  ces  quatre  élémens.  Ils  semblent  différens  suivant  la 
diversité  du  rapport  des  parties  constitutives  entre  elles. 
Ce  qui  suppose  que  le  nombre  des  parties  constitutives  du 
feu  et  des  autres  élémens,  mêlées  les  unes  aux  autres,  peut 
être  déterminé,  et  qu’il  y a par  conséquent  des  parties  in- 
divisibles d’élémens.  Mais  le  principe , qu’il  n’y  a pas  de 
vide,  exige  en  même  temps  que  les  parties  indivisibles 
n’apparaissent  toujours  entre  elles  que  dans  l’état  d'union. 
Ce  qui  a fait  dire  que , suivant  Empédocle  , il  y a , à la 
vérité,  des  parties  indivisibles  d’élémens  , quoique  cepen- 
dant la  division  ne  puisse  jamais  être  poussée  jusqu'à  l’in- 
divisible (3).  Empédocle  semble  avoir  fait  un  grand  effort 


Kiipixpvri  fîo éxpava  ' pupuypicva  rtï  filv  vit’  àvÆpwv, 

Tri  fc  yuvnixofurï , ffxttpoîç  <ïxr,ftrva  yjToiç. 

(i)  Simpl.  de  ccelo  ap.  Peyron , p.  a8. 

(a)  Ces  quatre  degrés  du  développement  animal  sont  obscu- 
rément indiqués  dans  Plut . de  pi.  ph.,  V,  19.  Éprr.  rà;  irpûrotî 
ymtîctî  rûv  xat  ^urûv  f njictpKÏiç  o).cx).ripcu;  ytjtaOaa  , àmjfttfvtct 

Si  to~;  popéoiç  SttÇcvypcvaç  ' rôt;  Si  iturtoa;  cufHpusfitvuv  rûv  p/puy  (<- 
iu).o<pav(T;  ’ ràç  Si  Tpiraç , rù«  àXX»)Xo tpuûv  ‘ rù;  Si  rtrépraj  oùx  fri  « 
rûv  ifiotuv,  oTov  ex  yxç  xai  Odbtroî,  àXXà  Si'  ô).),rIXuv  f,3r). 

(3)  Arisl.  de  ceelo^  III , 6.  El  Si  erri  arreu’  «ou  S SiaXvaiç,  tjtoi 
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pour  déterminer  le  rapport  (Xoyo;)  du  mélange  des  quatre 
élemens  entre  eux  dans  les  différens  membres  organi- 
ques (1).  L’action  de  présider  à ce  mélange  ordonné  des 
élémens  doit  être  considérée  comme  une  attribution  de 
l’amour  (2);  la  nature  organique  semble  donc  à Empédo- 
cle  comme  une  transition  à la  vie  heureuse  danslesphérus, 
puisque  , pour  lui , la  nature  des  plantes  et  des  animaux 
est  parente  de  celle  de  l’homme  (3),  et  que  les  sages  sont 
destinés  à la  vie  divine. 

Ceci  s’accorde  avec  scs  idées  morales  ou  plutôt  sacer- 
dotales de  la  vie,  et  avec  sa  doctrine  de  la  migration  des 
esprits  dans  différens  corps.  On  a déjà  remarqué  précé- 
demment qu’un  caractère  iératique  perce  à travers  toute 
sa  doctrine.  Ce  caractère  se  révèle  surtout  dans  l’opposi- 
tion qui  existe  entre  la  vie  heureuse  absolue  et  la  vie  dé- 
plorable de  l’homme  et  des  choses  dans  le  monde , dans 
l’explication  de  cette  vie  par  une  ancienne  transgression 
qui  devait  être  expiée,  dans  les  prescrits  religieux  pour 
ces  sortes  d’expiation  (xaQappoi),  enfin  aussi  dans  l’opi- 
nion d’une  union  plus  intime  de  lame  avec  le  divin , que 
Thomme  peut  atteindre.  Pour  saisir  ce  point  de  vue  tout 
sacerdotal,  nous  devons  savoir  que,  conformément  à la 
doctrine  éléatique,  tout,  pour  Empédoclc,  est  plein  de  rai- 
son et  participe  à la  connaissance  (4).  Tout  dans  le  monde 


â-roftov  tirai  t'o  oSfia,  tv  Z îirarat,  f)  itatpt  rov.pity,  <n  fdvm  âiatptQn— 
eéfuvov  oùôtjrorc  * xoQâirtp  fore»  E/itt.  povXioQat  Xtynv.  Cf.,  de  gen. 
etcorr.,  1, 8. 

(i)  Flut.  de  pl.  pli.,  V,  aa;  v.  ao6,  007,  ao8  s.  Cf.  Sturz, 
p.  407  s. 

(a)  C’est  ainsi  que  j’entends  le  v.  ao5.  Aristote,  dcanim.,  I, 
4 , a des  doutes  sur  le  sens  du  mot  Xôy»j  dans  la  doctrine  d’Em- 
pédocle. 

(3)  V.  36a. 

(4)  V.  361.  Ilayra  yip  taOi  ypwjmvfyuv  xai  viZpa tbç  cuaau.  Arist. 
de  anim.,  I,  a. 
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tient  par  conséquent  de  la  nature  déinonique  et  spiri- 
tuelle (1);  lcsélémcns  mêmes  sont  enflammés  de  haine  et 
d’amour,  ils  sont  aussi  ce  qui  connaît.  Or,  partant  de 
notre  état  dans  le  monde,  il  fait  voir  comment  les  parties 
élémentaires  particulières,  séparées  du  sphérus  et  mues 
par  la  haine , ne  jouissent  plus  maintenant  d’aucun  repos 
dans  la  vie  (2);  car,  comme  elles  sont  mues  par  la  haine 
contre  le  reste  des  choses , la  haine  les  poursuit  aussi  dans  \ 
toutes  choses  ; car  le  souffle  éthéré  les  pousse  avec  force 
dans  la  mer;  la  mer  les  vomit  sur  la  terre  ; la  terre  les" 
livre  aux  regards  du  soleil  infatigable,  qui  les  livre  aux 
tourbillons  de  l’éther;  l’un  les  reçoit  de  l’autre,  et  cha- 
cun avec  des  intentions  hostiles  (il). 

Telle  est  la  description  du  combat  qui  a lieu  dans  la 
malheureuse  vie  des  choses  du  niond/s.  Or , les  parties  élé- 
mentaires, mues  par  la  haine,  n’ont'aucune  direction  cer- 
taine dans  leur  mouvement;  elles  semblent,  à la  vérité, 
être  douées  d’un  mouvement  à elles  propre  , car  la  haine 
s’engendre  dans  leurs  membres  mêmes  (4);  mais  ce  mou- 
vement est  désordonné  et  contraire  à la  nature  intime  des 
élémens,  qui  est  de  tendre  uniquement  à leur  réunion 
avec  le  sphérus.  C’est  à cela  que  se  rapportent  naturelle- 
ment un  grand  nombre  de  passages  du  poème  d’Empé- 


(i)  Voy.  sur  sa  Ddmonologic  mythique , v.  1 1 s.,  i5  s.  Ce  ne 
sont  là  que  des  personnifications  des  forces  de  la  nature,  consi- 
dérées abstraitement. 

(a)  V.  43. 

Tü  plv  yt’yvOYTou  ti  x»  ou  oyisiv  tfureîot  a’wy. 

(3)  V.  356. 

AtOcptov  pfv  yip  ctpt  fuvo;  Tfovrovoi  itûxti , 
nôvroî  S’  l(  -jfiojlt  oZîaç  dirtirrun,  y aï»  S’  ij  aûyi; 

Hd.iou  àxeüfjavTo; , à f aiOipoç  îfiÇa/i  jîvai;, 

AXÀo;  S"  iÇ  a)A#v  dc^trai , ctvyiousi  ol  wâvriç. 

(4)  y . i s i - 

AXX’  Sri  üi  pfya  Nuxsï  lv«  fuXiWtv  iÔptyQij. 
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docle,  où  il  est  question  d’un  mouvement  contingent  des 
parties  élémentaires.  Il  n’est  donc  pas  nécessaire  de  dire 
avec  Aristote  (1)  qu’Empédocle  laissait  beaucoup  au  ha- 
sard dans  la  formation  du  monde  ; car  le  principe  du  mou- 
vement est  dans  les  choses  mues  elles-mêmes , l’amour  ou 
la  haine  qui  les  anime.  Par  ce  mouvement  continuel , les 
parties  élémentaires  acquièrent  différentes  formes , et  c’est 
en  cela  que  consiste  ce  qu’on  a appelé  la  métempsycose 
d’Empédocle , qui  est  toute  différente  de  celle  des  pytha- 
goriciens. Il  pouvait  donc  bien  dire  de  lui  qu’il  avait  déjà 
été  autrefois  garçon  , jeune  fille , plante , oiseau  et  pois- 
son (2),  entendant  par  là  que  les  molécules  élémentaires 
qui  constituaient  son  corps,  avaient  déjà  fait  partie  d’un 
grand  nombre  d’autres  formes  organiques.  Ce  passage 
continuel  d’une  forme  à une  autre  est  cette  malheureuse 
condition  des  choses,  qu’il  déplore,  et  qui  est  la  consé- 
quence de  la  haine  ; car  l’espèce  mortelle  résulte  de  la 
discorde  et  des  gémissemens  (3).  L’unique  moyen  de  s’af- 
franchir de  cet  exil  sans  fin  consiste  dans  la  purification 
de  toute  haine,  dans  un  abandon  sans  réserve  à l’amour 
vivifiant,  surtout  à ne  répandre  le  sang  d’aucun  être 
animé,  créature  de  l’amour , et  à s’abstenir  de  tous  autres 
alimens  impurs.  Tous  ces  prescrits  sont  fondés  sur  ce  que 
nous  sommes  parens  par  nature  de  toutes  choses,  quoique 


(i)  Phys.  Ilj  4 J de  gen.  etcorr.,  II,  6j  deanim.,  I,  4. 
(a)  V.  36a. 

rfiij  yif  nor'  lyù  ynô[try  xovpôç  rt  xSpn  rt , 

8otpô;  t’  oiuvo;  rc  xai  c!v  ôXl  fXXoïroç  ijfôiif. 

(3)  y.  35a. 

n «oiroi , u JtiXov  5vt)T ùv  yt'vo;  , u iuaôvaXÇov , 

Oîwv  tpliav  fx  Tt  otovo^«v  iywgOc. 

v.  .g. 

Evda  tfévot  Tt  xotoç  rt  xdl  £XXwv  î9via  xqpûv 
Att);  ôv  Xi tfAvvtx  xxrot  uxorov  riXâaxoveiv. 
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nous  ne  reconnaissions  plus  leur  parenté  naturelle  avec 

nous  dans  la  transformation  des  êtres  (1). 

Comme,  dans  cette  vie  cosmique,  nous  ne  pouvons  nous 
promettre  aucun  repos  d’esprit,  de  même  nous  ne  pou- 
vons espérer  aucune  sûreté  de  pensée  (2),  tant  que  nous 
nous  abandonnons  à la  vie  sensible , et  que  nous  ne  cher- 
chons pas  la  vérité  dans  les  profondeurs  de  notre  cœur  (3). 
La  connaissance  du  monde  est  donc , comme  la  vie  du 
.monde , dans  la  dépendance  de  ce  qui  nous  frappe , dans 
le  mouvement  des  molécules  élémentaires  (4).  Einpédocle 
admettait  aussi , d’après  la  doctrine  éléatique , que  le 
semblable  est  connu  par  le  semblable  : car,  par  la  terre , 
nous  connaissons  la  terre , et  l’eau  par  l'eau  , l’air  divin 
par  l’air,  le  feu  dévorant  par  le  feu,  l'amour  par  l’amour 
seulement,  et  la  discorde  par  la  discorde  funeste  (5). 
Notre  connaissance  physique  des  élémens  séparés  les  uns 
des  autres  et  des  forces  mouvantes , nous  vient  donc  de  la 
composition  du  corps  et  des  forces  qui  l’opèrent.  Ce  qui 
fait  assez  voir  que  cette  connaissance  revient  partout  à 


(i)  V.  377-39».  Lorsque  Einpédocle  dit  : Le  père  insensé  tue 
son  fils  en  invoquant  les  dieux , et  en  mange  la  chair,  etc.,  on 
peut  bien  l’entendre  de  la  parenté  des  choses  entre  elles.  Il  fai- 
sait une  loi  générale  et  naturelle  de  ne  donner  la  mort  à aucun 
^tre  vivant.  Arist.  rhet.,  I , t3. 

(»)  V.  333-338. 

(3) .  V.  336. 

A).).i  momî;  fdv  xâpra  ircXii  xpaWoufftv  àiriOTtîv  ■ 

Qî  <51  Trop’  riutTtpr;;  xe'Àsrai  irurtifiara  Moinjç , 
iiaTpreiOtvroç  ivi  cirXôy^voioi  Xoyoïo. 

(4)  V.  3 Go. 

Tsf  iM’ppivnjx tv  onravra. 

(5)  V.  3 18. 

T al  ri  fitv  yàp  yauav  iirwir otfitv  Oiorri  <î’  ZSup, 

AiOtpi  S’  aiOfpa  îTov,  ôtrào  irupt  7rvp  afôy}7.0Vf 

Zropyrj  oï  aropynv,  vcTxoç  êt  tc  vcutt  ^ 
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la  perception  sensible  (1  ).  Cette  perception  résulte  de  l’ao* 
tion  de  l’union  mécanique  des  corps  entre  eux , union 
qui  s’opère  par  des  émanations , des  écoulemens  (ôtroppawu) 
des  choses,  lesquels  supposent  des  courans  dans  d’autres 
corps  avec  des  pores  (xoîXa)  proportionnés  (2).  Empédocle 
semble  s’étre  expliqué  la  réunion  des  impressions  aen> 
si  blés  dans  la  conscience  de  l'homme  par  la  confluence  du 
sang  dans  le  cœur  (3). 

Mais  cette  connaissance  par  le  moyen  des  sens  n’est 
cependant  qu'une  connaissance  subordonnée  ; elle  donne 
l'opinion,  non  la  véritable  science.  Empédocle  conseille 
donc  de  ne  point  se  fier  aux  yeux  et  aux  autres  orga- 
nes, mais  de  rechercher  la  vérité  par  la  raison,  il  n’y 
a rien  là  d'inconséquent  (4)  ; car  la  connaissance  sensible 
et  la  connaissance  rationnelle  forment  pour  Empédocle 


(i)  Arist.  met.,  III ,5;  de  anim.,  III,  3.  Ka!  a?  yt  àpyaTai  tI 
ÿfovtîv  xai  t'o  aiaOontiQai  toutou  «Tvaî  aaiv  ünrip  xal  Éfin.  tfpi pu  * 

Ilpà;  irapitv  yàa  fiïrcç  às'£crau  àvGpwnoioiv 

Kai  cy  aXXoc;  ’ 

— »0r/  oyioriy  aili 

Kac  to  ypoviîv  âXXota  irapcoraTai. 

(a)  V.  1 1 7.  Arist.  degen.  et  corr.,  I,  8;  Plat,  Mena,  p.  76. 
Ovxoüv  Xtyt tc  àmoppiâ;  Trva;  tûv  ôvtwv  xoTa  Efiir. ; Xyièptt  yt.  Kac  nipouç, 
«!j  su;  xai  3c'  uv  ai  àitoppoac  iroptûovrac  ; ïlâvu  yt.  Kac  TÛv  àrtoppowy  ràç 
fùv  iffiÔTTtiv  cvtocç  Tw-y  trifory,  oàî  3i  iXât-rouç  7)  juc'Çouç  fTvatj  È<7TI 
toûto.  Celui  qui,  du  reste,  veut  voir  comment  Empédocle  es- 
saie d’expliquer  tout  mécaniquement  les  phénomènes  particu- 
liers de  la  nature , doit  entrer  dans  les  détails  de  cette  doctrine 
sur  les  écoulemens  et  les  pores.  Voy.  Sturz,  p.  34»  ».  ; Plat., 
1.  1.  ; Arist.  de  sensu,  c.  a;  Plut,  deplac.  ph.,  IV,  g,  i3,  17. 

(3)  V.  3i5. 

Aîftt»T3î  Iv  irtXâyjToc  TcOpctfificv*  (sa.  cfiujrà)  drvTtûpoôivTSç , 

Trj  tt  v or, fia  (iAXisra  xuxXc'ffxrrac  àvÛpioffoccnv. 

Acpta  yàp  àvôfoutoco;  TrrpixafÆtcv  isn  tir, fia, 

(4)  Si'jet.  Enip.  adv.  Math.,  VII,  12a. 
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deux  domaines  de  savoir  tout  différens.  Néanmoins 
comme,  d’une  part,  il  fait  dériver  des  sens  la  connaissance, 
et  que,  d’autre  part,  il  rejette  la  connaissance  sensible,  sa 
doctrine,  comme  celle  de  Xénophane,  a paru  sceptique  à 
nn  grand  nombre  (1).  Mais  ceux-là  ne  font  vraisembla- 
blement pas  attention  qu’Empédocle  avait  pour  but  une 
purification  de  la  représentation  sensible  de  l’apparence. 
Cette  purification  peut  lui  sembler  comme  un  moyen  ser- 
vant à dépouiller  l’âme  des  mouvemens  de  la  haine,  et 
comme  un  saint  délire  qui  nous  soustrait  au  monde  sen- 
sible. Nous  trouvons  du  moins  qu’il  distinguait  deux 
sortes  de  délires , dont  l'un  résulte  de  maladie  corporelle, 
l’autre  de  la  purification  de  lame  (2). 

Ainsi,  la  doctrine  éléatique  conduisit  Empédocle  par 
deux  voies  opposées,  le  point  de  vue  sensible,  et  le  point 
de  vue  rationnel  de  l’étre , à une  contemplation  mystique 
des  choses.  De  quelque  manière  que  l’on  considère  les 
résultats  de  la  philosophie  éléatique,  personne  cependant 
ne  disconviendra  que  cette  première  tentative  de  rectifier 
le  mode  de  connaissance  sensible  par  les  idées  pures  de 
la  raison , ou  de  les  réduire  à leur  véritable  valeur , ne 
soit  très  remarquable.  Cest  la  première  fois  que  l’élément 
spéculatif  a été  distingué,  dans  la  pensée,  de  l'élément  em- 
pirique , et  que  la  conscience  a été  préparée  par  là  à la 
véritable  idée  de  la  philosophie.  Mais  on  ne  peut  pas  faire 
cette  remarque  sans  observer  aussi  comment  les  Eléatcs 
cherchèrent  à séparer  des  phénomènes  sensibles  la  con- 
naissance parfaite  de  l’ctre  véritable  , quoiqu’ils  aient  eu 
peu  de  succès.  Ils  ne  tinrent  pas  assez  compte  de  la 
distinction  entre  l’absolu  et  le  relatif.  Ce  qui  les  empêcha 


(i)  Cic.  qu.  ac.,  I,  i3;  II,  5,  a3;  Diog.  L.,  IX,  7a,  73. 

(a)  Cœl.  Aurel,  de  morbis  chrort.,  I,  5.  Empcdoclcm  se- 
quentes  alium  ( ic.  furorem)  dicunt  ex  animi  purgnmento  fieri, 
alutrn  alicnationc  mentis  ex  corporis  causa  sive  iniquitate. 
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de  saisir  cette  distinction  dans  son  véritable  jour  , ce  fut 
particulièrement  le  peu  d'importance  qu’ils  donnèrent  à 
la  morale  et  au  but  d’une  vie  libre.  La  piété  sacerdotale, 
qui  dominait  dans  Empédocle , le  porta  , il  est  vrai , à la 
contemplation  morale,  mais  seulement  dans  un  cercle 
d’idées  fort  étroit,  et  d’une  manière  très  imparfaite.  Nous 
ne  voyons  dans  sa  morale  que  l’abstention  du  mal  envers 
les  êtres  vivans,  et  les  pratiques  religieuses,  la  purifica- 
tion de  l’âme  de  toute  haine , par  conséquent  une  morale 
négative.  Nous  devons  en  chercher  la  raison  en  ce  que  les 
Eléates  en  général  considéraient  toute  vérité  comme  quel- 
que chose  d’actuel,  de  présent,  ce  qui  les  conduisait  à 
ne  regarder  tout  perfectionnement  moral  que  comme  le 
dépouillement  d'une  vie  d'apparence  et  de  néant.  Leur 
physique  devait,  par  la  même  raison,  être  partielle;  aussi 
présente-t-elle  tous  les  défauts  inhérens  à la  doctrine  mé- 
canique. 
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CHAPITRE  PREMIER. 

CONSIDÉRATIONS  GÉNÉRALES. 

Le  caractère  exclusif  des  premières  écoles  de  philoso- 
phie fut  le  principe  de  leur  décadence.  Les  travaux  philo- 
sophiques auxquels  elles  se  livraient,  ayant  atteint  un  par- 
fait développement,  conforme  à la  nature  de  l'esprit  grec, 
durent  nécessairement  se  réunir,  et  par  là  changer  de  ca- 
ractère. Mais  avant  qu’un  tel  résultat  pût  arriver,  toutes 
les  voies  philosophiques  partielles  dùrent  être  parcou- 
rues, et  la  partialité  des  doctrines  portée  à son  plus  haut 
degré,  afin  qu’il  fût  démontré  absolument  qu'aucune 
doctrine  ne  pouvait  par  elle  seule  conduire  à la  véritable 
philosophie.  Néanmoins,  cette  marche  exclusive  était  im- 
possible dans  un  esprit  philosophique,  car  aussitôt  qu’il 
avait  atteint  le  dernier  résultat  d’une  direction  particu- 
lière, il  ne  pouvait  pas  ne  pas  avoir  conscience  que  celte 
direction  n’était  pas  la  philosophie  ; et  alors  le  véritable 
philosophe  devait  abandonner  un  aperçu  exclusif,  et 
chercher  à en  remplir  les  lacunes.  Il  n’y  avait  donc  qu’une 
intention  incompatible  avec  la  science  qui  pût  faire  em- 
brasser ce  qu’il  y avait  de  plus  exclusif  dans  un  système , 
objet  de  toutes  les  tendances  particulières,  et  qui  pût 
porter  à l’établir  ou  du  moins  à le  défendre.  Tel  fut  ce- 
pendant le  caractère  des  sophistes , caractère  qui  domina 
long  temps  en  philosophie. 

C’est  ici  l'un  des  points  où  l’intime  liaison  de  la  philo- 
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sophic  avec  le  développement  du  reste  de  la  vie  se  mon* 
tre  de  la  manière  la  plus  frappante.  L’esprit  anti-scienti- 
fique des  sophistes  ne  pouvait  se  former  et  se  développer 
que  dans  un  temps  où  le  sérieux  de  la  vie  avait  disparu 
ou  était  obscurci  depuis  quelque  temps,  et  où  l’esprit  de 
frivolité  avait  fait  de  grands  progrès.  On  trouve  dans  la 
vie  de  tous  les  peuples  civilisés  de  semblables  transitions; 
époquesoù  un  faux  brillant  semble  avoir  plus  de  prix  pour 
eux  que  ce  qui  a une  valeur  réelle,  jusqu’à  ce  qu’enfin, 
revenant  sur  eux-mêmes,  une  infortune  générale  les  fasse 
réfléchir,  et  qu'ils  s’aperçoivent  que  l'amour  des  fausses 
apparences  et  d’un  vain  éclat  extérieur  n’engendre  que 
faiblesse  intérieure  et  lâcheté , et  que  la  destinée  de 
l’homme  n’est  pas  de  jouir  comme  s’il  avait  acquis,  mais 
de  travailler  comme  s’il  devait  acquérir.  Ce  n’est  pas  ici 
le  lieu  d’exposer  les  circonstances  politiques  qui  amenè- 
rent cette  époque  chez  les  Grecs;  je  remarquerai  seule- 
ment que,  pour  qu’elle  arrivât,  les  rapports  de  la  vie  poli- 
tique durent  aller  au-devant  du  développement  des  scien- 
ces. Athènes  s’était  promptement  élevée  à la  considération 
et  à la  puissance  par  la  guerre  persique  ; elle  voulut  se 
servir  de  cette  puissance  dans  son  intérêt  propre  ; elle 
brilla  bientôt  dans  les  arts  et  dans  les  sciences,  et  devint 
la  capitale  de  toute  la  Grèce  civilisée. 

Pendant  l’administration  politique  de  Périclès , nous 
voyons  la  splendeur  d’Athènes  devenir  plus  éclatante, 
mais  en  laissant  des  traces  d’un  trouble  menaçant  (1).  La 
passion  de  l’éclat  extérieur  s'accrut  encore  à Athènes  dans 
les  temps  qui  suivirent  immédiatement,  et  ambitionna 
surtout  l’art  de  la  parole.  La  parole,  expression  naturelle 
de  la  pensée , qui  doit  être  jugée  par  le  fond  plutôt  que 
par  la  forme  , commença  à devenir  un  partage  artificiel , 


(i)  On  voit  dans  Plat.  Gorg.,  p.  5i5  s.,  comment  le*  hom- 
mes sérieux  en  jugèrent. 
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ayant  pour  but  de  faire  impression  par  l'éclat  et  le  luxe 
des  roots.  L'ambition  de  cet  art  fallacieux  de  la  parole, 
calculé  sur  l’effet  d’un  moment,  devait  être  la  conséquence 
naturelle  de  cet  abus.  Antiphon  nous  est  donné  comme 
celui  qui,  le  premier,  fit  connaître  cet  art  aux  Athé- 
niens (1).  11  est  facile  de  voir  comment  la  sophistique 
coïncide  avec  la  démocratie.  A la  même  époque  l’éloquence 
devint  aussi  un  art  dans  d’autres  cités  de  la  Grèce.  Mais 
Aristote  dit  expressément  que  cet  évènement  se  rattache 
au  changement  de  constitutions  et  aux  débats  judiciaires 
survenus  en  matière  d'intéréts  privés,  ce  qui  donna  occa- 
sion à Corax  et  à Tisias  d’esquisser  par  écrit  les  principes 
de  l'éloquence  (2);  c’est  de  là  qu’il  faut  aussi  dériver  la 
sophistique. 

Mais  les  sophistes  ne  sont  pas  proprement  remarquables 
comme  rhéteurs,  mais  bien  comme  fondateurs  d’écoles  de 
rhétorique  où  l’on  n’apprenait  qu’à  s’exprimer  élégam- 
ment et  d’une  certaine  manière  captieuse;  plus  tard,  ces 
écoles  prirent  une  direction  plus  scientifique.  Les  sophis- 
tes eurent  alors  une  grande  influence  sur  l'éducation,  qui 
devint  tout  autre  qu’elle  n’avait  été  auparavant.  Au  lien  de 
s’adonner  comme  autrefois  aux  exercices  gymnastiques,  à 
la  grammaire , à la  lecture  des  poètes  et  à la  musique , les 
jeunes  gens  des  familles  les  plus  honorables  et  les  plus 
riches  s'adressaient  aux  sophistes , qui  leur  enseignaient 
plusieurs  connaissances  utiles,  telles  que  les  mathémati- 
ques, l’astronomie,  l’étymologie  des  mots,  les  sciences 
naturelles,  les  constitutions  civiles,  mais  aussi  une  cer- 


(i)  Plut.,  dec.  oral,  vit.,  i;  compare!  Y Histoire  universelle 
de  Schlosser,  I.,  part,  a,  deter.,  p.  aüo.  . > 

(a)  Cic.  Brut.,  ia.  Itaque  ait  An'stoteles,  cuni  sublatis  in  SU 
cilia  tyrannis  res  privatœ  longo  intervallo  judiciis  repeterentur, 
tum  prinmm,  quod  esset  acuta  ilia  gens  et  conlroversa  natura, 
arteni  et  prcecepta  Siculos  Coracem  et  Tisiam.  conscripsisse. 
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taine  philosophie  perverse,  et  lenr  faisaient  envisager  la 
vie  et  la  mort  sous  un  jour  qui  devait  devenir  funeste 
aux  anciennes  mœurs  domestiques  et  aux  Etats.  En  sor- 
tant des  mains  des  sophistes,  la  jeunesse,  pour  com- 
pléter son  éducation , passait  en  partie  dans  les  écoles  des 
philosophes,  qui , dans  la  période  suivante  de  notre  his- 
toire, devinrent  de  véritablesétablisscmens  d’instruction. 
C’est  ici  le  lieu  de  faire  voir  comment  tout  ceci  se  ratta- 
che à l’histoire  de  la  philosophie.  Dans  les  temps  précé- 
dais, on  s’était  livré  à la  recherche  de  la  vérité  avec  une 
certaine  foi  religieuse.  On  supposait  qu’il  est  possible  à 
l’homme  de  la  trouver,  ou  que,  s’il  ne  la  peut  trouver  en- 
tièrement, du  moins  la  recherche  qu’il  en  fait  ne  peut 
être  complètement  infructueuse.  Mais  on  prenait,  pour 
arriver  à la  vérité  en  général,  des  directions  opposées,  qui 
néanmoins  aboutissaient  toujours  à une  certaine  vérité.  Il 
était  naturel  que  chacune  de  ces  directions  fût  suivie  jus- 
qu’au bout,  sans  qu'on  se  souciât  des  autres  directions 
possibles.  Les  différentes  écoles  des  premiers  philosophes 
semblent  s’en  être  tenues  là , ainsi  que  nous  l'avons  vu, 
etn’ètre  entrées  en  conflit  les  uns  avec  les  autres  que  fort 
rarement,  ce  qui  faisait  que  chacune  d'elles  restait  avec 
confiance  et  sécurité  dans  la  partie  du  domaine  du  vrai 
où  elle  s’était  confinée. 

Mais  comme  à la  fin  de  cette  période  la  civilisation 
grecque  trouva  un  point  central  à Athènes,  comme  aussi 
des  débats  politiques  eurent  lieu  sur  le  champ  de  ba- 
taille, entre  les  cités  grecques,  pour  obtenir  une  hégé- 
monie plus  fréquente  et  plus  étendue,  le  développement 
de  chaque  école  ne  put  rester  plus  long-temps  isolé,  un 
débat  dut  s’élever  sur  leurs  principes.  Qui  pouvait  le  dé- 
cider? Il  n’y  avait  parmi  eux  aucun  supérieur  ayant  qua- 
lité à cet  effet.  Il  était  tout  naturel  alors  que  les  esprits 
qui  se  voyaient  placés  entre  tant  de  recherches  et  d’opi- 
nions différentes  fussent  saisis  par  le  doute.  Quelle  voie 
suivre  pour  arriver  à la  vérité?  il  n’y  en  a peut-être  au- 
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Cime.  Quelle  opinion  choisir,  quand  toutes  se  détruisent 
réciproquement? 

11  ne  faut  pas  oublier  que  ces  anciennes  doctrines  des 
philosophes  tenaient  encore  assez  étroitement  à la  reli- 
gion, mais  qu  elles  s’en  détachèrent  cependant  petit  à 
petit.  La  foi  religieuse  alla  toujours  en  diminuant  peu  à 
peu;  elle  fut  soumise  à l’examen,  et  cet  examen  ne  lui 
ayant  pas  été  favorable , ou,  quoique  favorable,  n'ayant 
pas  offert  à ceux  qui  vinrent  plus  lard  un  motifde  créance 
suffisant,  la  certitude  se  convertit  en  doute.  Déjà  Xeno- 
phane avait  attaqué  l’antropomorphisme  du  polythéisme; 
tous  les  Eléates , sans  en  excepter  Empédocle , semblent 
avoir  traité  très  arbitrairement,  et  évidemment  d’une 
manière  allégorique,  les  histoires  des  dieux;  les  pytha- 
goriciens aussi  n'admettaient  de  doctrines  théologiques 
que  dans  leur  sens;  Héraclite  combattait  la  dogmatique 
religieuse;  Anaxagore  voulait  l’entendre  dans  un  sens  al- 
légorique, et  Hippon  passait  déjà  pour  athée.  U se  prépa- 
rait donc  à cette  époque  une  façon  de  penser  libre  sur  la 
foi  populaire;  elle  devint  bientôt  plus  générale;  quelques 
uns  nièrent  les  dieux  vulgaires,  d’autres  émirent  le  doute 
s’il  y a des  dieux  en  général,  d’autres  enfin  les  nièrent  . 
nettement  (t).  Ainsi  tomba  le  soutien  de  la  certitude  dans 
l’esprit  humain. 

Or,  si  de  plus  l’on  fait  attention  à la  manière  dont,  chez 
les  Grecs,  toute  morale  se  liait  intimement  à la  religion 
et  à l'organisation  civile;  et  comment,  à cette  époque,  les 
lois  perdaient  de  plus  en  plus  de  leur  autorité,  particuliè- 
rement dans  la  lutte  de  la  démocratie  et  de  la  tyrannie , 
et  même  dans  les  constitutions  aristocratiques  ; com- 
ment au  contraire  l’arbitraire  et  la  passion  dominaient  au 


(i)  La  façon  de  penser  d’Euripide  là-dessus  est  connue.  Pro- 
thagoras  était,  sinon  athée,  du  moins  dans  le  doute.  Diogène  de 
Mélisse  niait  sans  détour  qu’il  y eût  des  dieux.  Prodicus  et  Cri- 
tias  en  firent  autant. 
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mépris  de  la‘forme  légale,  et  même  à l'ombre  de  cetle 
forme,  on  ne  s'étonnera  point  que  la  morale  fût  in- 
certaine et  révoquée  en  doute.  Les  anciens  philosophes 
s’étaient  peu  occupés  de  morale  ; si  la  morale  parut  à 
quelques  uns  d’entre  eux , particulièrement  aux  pythago- 
riciens, à Heraclite  et  à Empédoclc,  comme  le  fondement 
de  tout  ordre  dans  le  monde,  ce  fut  plutôt  de  leur  part 
une  supposition  qu'une  conviction  scientifique.  Mais  puis- 
qu’on s’appliquait  à l’art  de  l’éloquence  , et  qu’on  cher- 
chait par  ce  moyen  à se  procurer  des  avantages  privés  et 
à établir  des  rapports  civiques,  on  dut  porter  ses  regards 
sur  ce  qui  était  légal,  et  sur  ce  qui  pouvait  être  changé 
et  réformé.  Comme  les  nouveaux  maîtres  de  l’art  de  la 
parole  n’appartenaient  pas  à une  cité,  mais  à toutes  celles 
qu’ils  visitaient,  ils  ne  pouvaient  pas  ne  pas  faire  atten- 
tion à la  différence  des  législations  ; et  comme  ils  ne 
trouvaient  aucun  point  d’appui  plus  élevé  qui  pût  leur 
servir  à résoudre  l’apparente  contradiction  de  ce  qu’ils 
voyaient,  une  chose  les  faisait  douter  d'une  autre,  et  leur 
doctrine  fut  marquée  au  coin  de  cette  incertitude.  Aux 
règles  ou  aux  formulaires  de  l’art  de  bien  parler  , devait 
s'ajouter  un  précepte  sur  la  matière  du  discours.  Mais  il 
n’avait  pour  objet  que  de  faire  biaiser  le  droit  dans  l’in- 
térét  de  l’orateur.  Ce  précepte  général  ne  pouvait  donc 
que  nuire  au  véritable  droit.  Ce  qui  fait  que  l’on  peut 
considérer  comme  une  opinion  commune  aux  sophistes 
cette  proposition:  Il  n’y  a pas  de  droit  par  la  nature, 
mais  seulement  par  la  loi  (1).  L’art  de  la  parole  ne  sert. 


(l)  To  Jcxoïov  xac  to  a'tcycÀv  où  tfvott , à)./à  vifiu.  V.  Plat.  Gorg., 
p.  48a  s.  ; de  leg.,  X , p.  889;  Theiet.,  p.  1 67.  Toùî  Oc  yt  oocpoüî 
ti  xa'i  àyotOov;  pr,ropa;  ra“j  nôktei  rà  yr.r,arà  énr'i  tôv  irowipûv  Sixatot 
<5oxcîv  tTvn  iroiiîv  ’ i m c 01a  y Sn  cxâoTr,  irôXn  ôcxx taxai  xaXà  ôax-ô,  raOra 
xai  l7»ac  air»! , «jç  ôw  axjvà  vopcÇr,.  L'opposition  entre  vipi;  et  tfûctç 
est  du  reste  employée  eu  diffère  11  s sens.  Yoy.  plus  haut  dans 
Archelaüs,  p.  283,  et  Plat,  Prot.,  p.  33-j. 
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suivant  eux,  qu’à  faire  varier  les  opinions  sur  le  droit,  et 
même  à faire  de  la  raison  de  droit  la  plus  faible , la  raison 
de  droit  la  plus  forte  (1). 

Quand  une  fois  la  croyance  à la  vérité , aux  dieux , à la 
justice,  eut  disparu,  quand  il  ne  restait  plus  qu'un  amour 
aveugle  pour  l'éclat  et  la  vaine  célébrité  fondée  sur  le 
talent  de  la  subtilité  et  du  style , faut-il  s'étonner  de 
voir  commencer  alors  un  jeu  frivole  d'idées  et  de  doctrines 
philosophiques,  dont  la  raison  se  trouvait  dans  ce  talent 
même,  et  dans  le  doute  audacieux  de  toute  vérité?  Sous 
le  rapport  scientifique,  nous  n'avons  à considérer  dans  la 
sophistique  que  le  résultat  de  ce  doute  : d’abord  l'affaiblis- 
sement de  toutes  les  vérités  , enfin  la  négation  la  plus  ef- 
frontée de  la  vérité  en  général.  Ce  scepticisme,  dont  on  a 
dit  avec  raison  que  c’est  le  pire  des  dogmatismes,  domine 
les  sophistes,  puisque  non  seulement  ils  font  l'aveu  qu'ils 
n’ont  pu  parvenir  à savoir  , mais  qu’ils  contestent  en  gé- 
néral à l’homme  qu’il  puisse  y arriver.  Les  sophistes  ne  se 
distinguent  donc  des  sceptiques  postérieurs  qu’en  ce  qu’ils 
choisissent  leurs  formules  avec  moins  de  circonspection , 
et  qu’ils  ne  dissimulen  t pas  leur  prétention , sous  le  prétexte 
qu’ils  ne  parlent  que  de  leur  étal  propre  ; du  reste,  ils  pro- 
fessent sans  détour  qu’il  n’y  a pas  de  vérité  pour  l’homme, 
et  cherchent  à inculquer  leur  doctrine  aux  autres,  afin 
qu'on  ne  se  donne  pas  la  peine  inutile  de  rechercher  la 
vérité.  11  restait  encore  aux  sophistes,  ainsi  qu’aux  scep- 
tiques postérieurs  à s’occuper,  dans  leur  doctrine,  du  but 
de  la  vie  pratique.  Mais  tout  but  de  la  vie  disparait  éga- 


(l)  Tiv  rÎTTOva  Xôyov  xpn'rrova  rtotrTv.  Voy.  Arislopli.  Nub.,  v. 
886  s.,  où  il  représente  aussi  le  changement  de  l’cducation  et  des 
mœurs  qui  résultait  de  la  sophistique.  Plat.  Phil.,  p.  58.  ifxouov 
>“?  '><*7*1  « Iwxf.j  ixaaroTi  Iofyi'w  noXXoixiç,  ti;  -roü  mlQtiy  iroXù 
otafipot  raotiv  Tt^vûv  * izirtai  yàp  ùf  aù-rij  ooûXot  St  txovru* , àXX’  su 
iià  piaç  woioTto  xa<  fiaxpù  Troccwy  àçiavn  uri  twv  Tfjçvwy, 
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lement  pour  des  liommes  qui  ne  croient  plus  à la  possibi- 
lité de  la  vérité.  Aussi  faut-il  voir  l’éloge  que  Prodicus  de 
Ceos' 1)  et  Démocrite(2)  faisaient  de  la  mort.  Nous  voyons 
aussi,  par  la  peinture  qui  nous  est  faite  des  autres  sophis- 
tes (3) , que  le  but  de  la  vie,  pour  eux,  n’était  que  d’élre 
aussi  heureux  que  possible,  et  de  mettre  la  vie  à profit 
comme  l’instant  d’une  jouissance  éphémère. 

Dans  cette  peinture  générale  des  efforts  sophistiques, 
nous  donnons  à ce  mot  de  sophistes  une  signification 
plus  étendue  que  ctlle  qu’il  a reçue  des  anciens.  La  dé- 
nomination de  sophistes  ne  signifiait  pour  eux  qu’une 
certaine  clause  d'hommes,  et  l’art  sophistique  qu’une  pro- 
fession particulière,  qui  consistait  à parcourir  les  villes 
grecques  , et  surtout  à amasser  de  l’argent  en  instruisant 
des  jeunes  gens  de  familles  opulentes(4).  Sous  le  point  de 
vue  scientifique,  nous  pouvons  ne  pas  faire  attention  aces 
différens  sens  pratiques  donnés  au  mot  sophiste.  Il  doit 
nous  être , en  elTet,  très  indifférent  que  quelqu’un  ait  fait 
de  la  science  pour  de  l’argent  bu  pour  une  renommée  pas- 
sagère. Nous  ne  nous  regarderons  pas  lion  plus  comme 
obligé  de  nous  en  tenir  à ceux  qui  ont  été  surnommés 
sophistes  par  les  anciens , lorsque  nous  essaierons  de 
faire  connaître  la  période  de  transition  , connue  en  gé- 
néral sous  le  nom  de  siècle  de  la  sophisiique.  Démocrite 
et  les  atomistes  de  celte  époque  ne  sont  pas  appelés  so- 
phistes par  les  anciens,  parce  qu’ils  n’ont  pris  aucune  part 
à ces  accessoires  de  l’art  sophistique  ; mais  leur  doctrine 


(i)  Jxiochus,  p.  366  s. 

(a)  Stob.  serm.y  CXX,  ao. 

(3)  Particulièrement  dans  Xénophon  et  Platon. 

(4)  Plat.  Soph.  init.  ; résumé,  p.  a3t  ; ArLt.  de  soph.  et., 
I,  a.  D.iiis  le  principe,  le  nom  de  sophiste  n’avait  rien  de  dé- 
favorable. Aux  époques  suivautes  des  rhéteurs , le  nom  de  so- 
phiste redevint  honorable. 
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est  aussi  anti- philosophique  au  fond  que  celle  des  so- 
phistes, puisque  la  seule  vérité,  qu’elle  regarde  peut- 
être  encore  comme  possible,  nous  interdit  toute  re- 
cherche (l). 

Nous  avons  un  double  motif  de  donner  une  place  aux 
doctrines  des  sophistes  dans  l'histoire  de  la  philoso- 
phie; c’est  d’abord  de  faire  voir  comment  les  anciennes 
écoles  philosophiques  se  brisèrent  à cause  de  leur  esprit 
exclusif;  ensuite  de  faire  remarquer  quelques  moyens 
auxiliaires  que  le  développement  postérieur  de  la  philo- 
sophie a su  tirer  des  travaux  anti-philosophiques  des  so- 
phistes. Ce  dernier  résultat  est  cependant  peu  de  chose 
en  comparaison  du  premier;  car  l’utilité  que  la  philoso- 
phie subséquente  retira  des  efforts  des  sophistes  est  de 
deux  sortes,  l’une  regarde  le  langage  , le  style  , l’autre  les 
pensées.  Cette  dernière,  la  seule  proprement  philoso- 
phique et  la  plus  importante,  résulte  presque  exclusive- 
ment d’un  plus  grand  progrès  dans  les  directions  philo- 
sophiques précédentes  , ainsi  qu’on  le  fera  voir  plus  lard. 


(i)  A.  Wcndt , sur  Tenncmann  , Histoire  de  la  philosophie, 
p.  340,  fait  honneur  à Démocrilc  d'un  perfectionnement  du 
point  de  vue  cosmique  nécessaire  dans  le  progrès  de  la  philoso- 
phie, d’un  point  de  vue  essentiel  dans  la  pensée  philosophique, 
et,  par  cette  raison,  ne  veut  pas  mettre  sa  philosophie  au  rang 
d’une  sophistique  dépravée.  Mais  Protagoras  et  Gorgias  pour- 
raient, par  la  meme  raison,  échapper  aussi,  à certains  égards, 
au  reproche  de  sophistes.  J’avoue  cependant  que  l'atomist  que 
présente  plus  d'apparence  scientifique  que  le  point  de  vue  scep- 
tique de  ceux-ci;  mais  il  u’est  pas  moins  juste  de  reconnaître 
que  l'atomistique  j lorsqu’elle  s’est  développée  d’une  manière 
un  peu  conséquente,  a été  accompagnée  d’uue  profonde  corrup- 
tion dans  la  science,  dans  la  morale  cl  dans  la  religion.  Qu’on 
se  rappelle  Épicure  et  le  Système  de  la  nature.  Ce  qu'il  y a de 
véritablement  philosophique,  et  qui  fut  le  principe  de  cet  éga- 
rement, s’exprime  d’une  tout  autre  manière  peut-être , à la  fa- 
çon des  pythagoriciens  ou  de  Leibnitz. 
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Nous  devrons  donc  faire  voir,  surtout,  comment  la  so- 
phistique se  rattachait  aux  écoles  philosophiques  précé- 
dentes. Mais,  auparavant,  nous  parlerons  des  sophistes 
d'une  manière  moins  générale  et  plus  circonstanciée. 

Personne  ne  peut  douter  que  les  sophistes  n'aient  eu 
une  influence  considérable  sur  le  perfectionnement  de  la 
langue  atlique;  il  est  également  évident  que  ce  perfec- 
tionnement dans  le  langage  a dû  être  très  favorable  à 
l’exposition  philosophique.  Nous  ne  parlerons  ici  que  des 
effets  de  la  sophistique  les  plus  importans  pour  la  philoso- 
phie. 11  faut  se  rappeler  à ce  sujet  que  les  sophistess'appli- 
quant  à différons  arts  de  l’apparence,  et  devant  s’efforcer 
de  faire  paraître  l’art  dans  leurs  disputes,  furent  conduits 
à des  distinctions  pleines  de  finesse  sur  les  élémens  du 
langage.  C’est  ainsi  qu'on  raconte  particulièrement  de 
Prodicus  qu’il  cherchait  sa  force  dans  la  distinction  des 
mots  à plusieurs  sens,  distinction  dans  laquelle  il  faisait 
preuve  d’une  sagacité  infinie  (l).  C’est  *â  de  semblables 
distinctions,  qui  du  reste  sont  très  importantes  dans  le 
langage  philosophique , que  plusieurs  sophismes  roulant 
sur  certains  mots,  comme  apprendre , comprendre , savoir, 
durent  rendre  les  esprits  très  attentifs  (’J).  Il  était  en  outre 
important,  pour  l’exposition  philosophique,  que  les  so- 
phistes ne  perfectionnassent  pas  seulement  l'art  du  discours 
ordinaire,  mais  aussi  le  dialogue;  aussi  Protagoras  et  Gor- 
gias  se  flattaient  d’être  aussi  forts  dans  l'un  que  dans  l’au- 
tre(3).  Une  chose  bien  plus  importante  encore,  c’est  que 
ces  hommes  furent  conduits  par  la  nature  de  leurs  occu- 


(i) Platon  s’en  moque  plusieurs  fois,  à cause  de  cela;  particu- 
lièrement dans  le  Prot.,  p.  33^  ; Crut.,  p.  384  J Charm p.  i63  ; 
cf.  Heind.  ad..  11.,  II.  Prodicus  est,  du  reste,  mentionné  très 
lionorablemeut  par  Platon  dans  YEuthyd.,  p.  3o5. 

(a)  Plat.  Eulhyd. , p.  a 77. 

(3)  Plat.  Prot.,  p.  334;  &org.,  p.  449»  Arist.  de  soph.  ef., 

II,  9 
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pations  à différentes  règles  didactiques  qui  devinrent  plus 
tard,  pour  les  philosophes,  le  véritable  principe  des  déter- 
minations formelles  de  la  logique.  Mais  par  là  même  que 
ces  règles  avaient  dû  servir  à des  fins  captieuses,  l’esprit 
philosophique  dut  en  recevoir  une  impulsion  d'autant 
plus  grande  à rechercher  les  formes  de  la  pensée  et  de 
l'expression , formes  qui  avaient  été  négligées  par  les  phi- 
losophes précédens.  Aussi  voyons-nous  déjà  Socrate  s’en 
occuper.  L'histoire  subséquente  des  règles  logiques  n’en 
a pas  pu  nier  celle  origine,  puisque,  dans  presque  toutes 
les  écoles  socratiques , l’invention  et  le  perfectionnement 
des  questions  sophistiques  et  des  raisonnemens  occupa  la 
pénétration  des  Grecs. 

A ces  avantages  pour  la  partie  méthodique  de  la  science, 
il  faut  ajouter  l'extension  des  connaissances  expérimen- 
tales, comme  un  fruit  que  la  philosophie  dut  aussi  re- 
cueillir médiatement  des  sophistes.  Quoique  nous  ne 
soyons  en  aucune  manière  obligé  de  regarder  les  sophis- 
tes comme  des  hommes  d'un  talent  supérieur,  malgré 
leur  célébrité,  quand  nous  pensons  que  leur  renommée 
passagère  semble  avoir  eu  sa  raison  dans  l'habileté  à flat- 
ter les  goûts  de  leur  temps,  nous  trouvons  qu’ils  étaient 
cependant  autre  chose  que  des  parleurs  sans  talens;  qu'au 
contraire  les  plus  distingués  d’entre  eux  avaient  de  l’édu- 
cation et  des  connaissances  variées;  et  comme  ils  se  don- 
naient pour  des  politiques,  ils  devaient  au  moins  posséder 
de  grandes  connaissances  historiques , ils  devaient  surtout 
connaître  les  constitutions  des  États.  A la  vérité,  Prota- 
goras dédaignait  l’enseignement  des  différentes  connais- 
sances spéciales , qui  servent  aux  fins  particulières  de  la 
vie,  mais  il  se  flattait  de  pouvoir  donner  des  règles  de 
l’art  de  savoir  administrer  une  maison  et  un  État  par  les 
adtionset  par  la  parole  (1).  Nous  savons  de  plusieurs  so- 


(i)  Plat.  Prot .,  p.  3 1 8.  Protagoras  écrivit  sur  la  politique. 
Diog.  L.,  37,  57;  IX,  55. 
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phistes  qu’ils  avaient  la  prétention  de  connaître  les  poètes 
anciens  et  l'art  de  l'interprétation,  connaissance  qu'ils 
regardaient  comme  caractéristique  d’un  homme  bien  éle- 
vé (1).  Gorgias  s'occupait  aussi  de  la  physique  (2),  et  Hip- 
pias  d Elée  était  non  seulement  versé  dans  une  foule  d'arts 
inférieurs,  mais  il  ense;gnail  aussi  les  sciences  et  les  arts 
supérieurs,  comme  l'arithmétique,  la  géométrie,  l'astro- 
nomie et  la  musique;  il  inventa  une  mnémotechnie  (3), 
afin  qu'on  ne  doutât  pas  que  sa  science  se  rapportait  sur- 
tout aux  choses  de  l'expérience.  En  comptant  Démocrite 
parmi  les  sophistes , c’est  assez  dire  que  le  plus  savant  des 
Grecs,  jusqu’au  temps  d’Aristote  , prit  part  aux  travaux 
sophistiques  de  son  temps. 

Si  ce  qu'il  y a de  plus  important  pour  nous  dans  l'étude 
de  la  sophistique  est  de  voir  comment  toutes  les  direc- 
tions philosophiques  précédentes  y vinrent  aboutir,  et 
de  rendre  évidente  leur  exclusivité,  nous  ne  pourrons 
pas,  dans  celle  vue,  accorder  une  égale  attention  à tous 
les  sophistes.  On  peut  dire  même  qu’un  petit  nombre 
d’entre  eux  seulement  mérite,  à cet  égard,  d'être  signalé, 
et  surtout  les  atomistes  Protagoras  et  Gorgias.  Nous 
considérerons  ici  le  rapport  qui  existe  entre  la  doctrine 
de  ces  hommes  et  celle  des  écoles  antérieures.  On  voit 
au  premier  coup  d'œil  que  la  doctrine  de  Gorgias  se  rat- 
tache très  intimement  à la  philosophie  éléalique.  Celle 
de  Protagoras  peut  de  même  être  envisagée  comme  une 
simple  dégénération  de  la  physique  dynamique  de  l’école 
ionienne.  Les  atomistes  se  rattachent  étroitement  à la 
physique  mécanique:  ce  qui  les  rallie,  d’une  part,  aux 
mécanistes  ioniens;  d’autre  part,  aux  Eléates  et  à Empé- 
docle.  La  doctrine  des  atomistes  a aussi  pour  principe  la 


(i)  Plat.  P rot.,  p.  338. 

(a)  Plat.  Meno .,  p.  7(1. 

(3)  Plat.  P rot. , p.  3 18;  IJipp.  min.,  p.  368. 
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tendance  à regarder  la  forme  des  phénomènes  de  la  na- 
ture comme  la  partie  essentielle;  et,  sous  ce  rapport,  cette 
doctrine  a quelque  ressemblance  avec  la  physique  pytha- 
goriquc.  Nous  ne  pouvons  cependant  nous  en  prévaloir 
pour  regarder  la  doctrine  atomistique  comme  une  dégé- 
nération  de  la  doctrine  pythagorique;  car,  d'un  côté,  son 
affinité  avec  la  physique  mécanique  est  plus  grande  qu'a- 
vec la  doctrine  de  Pythagore,  et,  d’un  autre  côté,  elle  ne 
ressemble  à cette  doctrine  que  sous  un  rapport.  11  est 
étonnant  néanmoins  que  nous  ne  trouvions  pas  pour  la 
philosophie  de  Pythagore,  comme  pour  toutes  les  autres 
philosophies  antérieures,  une  forme  déterminée  dans  la 
sophistique  ; et  cependant  il  est  impossible  de  douter  que 
l’école  pythagorique  n’ait  eu  aussi  ses  dégénérescences  dé- 
terminées. Nous  les  voyons  en  partie  dan3  l'interprétation 
des  doctrines  pythaguriques,  qui  a passé  plus  tard  pour 
doctrine  exotérique,  et  qui  consiste  à dire  que  les  choses 
ne  sont  que  par  ressemblance  avec  les  nombres  (1)  ; nous 
les  voyous  encore  dans  le  jeu  des  symboles  numéiiques, 
qui  n’est  que  la  conséquence  du  principe  précédent,  et 
qui  dissimule  sa  vanité  par  un  air  de  profondeur;  nous  les 
Voyons  aussi , et  dans  l'opinion  d’Ecphante  de  Syracuse, 
dont  l'époque  est  incertaine,  que  les  nombres  sont  corpo- 
rels (2),  sorte  de  doctrine  atomistique,  mais  qui  n'est  pas 
pour  cela  nécessairement  semblable  à celle  de  Démocrite; 
et  enfin  dans  l’air  d’antiquité  frappante  et  dans  les  autres 
caractères  particuliers  des  pythagoriciens  suivans,  qui 
exposèrent  à Athènes  leur  école  à la  raillerie  des  écrivains 
comiques.  C’est  là  aussi  une  espèce  de  sophistique,  non 
dans  la  science,  mais  dans  la  manière  de  vivre,  et  telle 


(i)  Jambl.  in  Nicont.,  p.  nj  Sjrian.  in  Arist.  metaph., 
XII,  fol.  71  b.,  fol.  85  b. 

(a)  S lob.  ecl.y  I,  p.  3o8;  Orig.  phi/.,  c.  i5;  Theodoret.  de 
aJT  cur.,  IV,  p.  yyS,  où,  au  lieu  de  Dioph .,  il  faut  lire  Ecph. 
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qu’elle  convient  à ceux  qui  cherchent  l'apparence  de  la 
sagesse  dans  les  manières.  Nous  voyons  donc  lesdifférentes 
parties  constitutives  de  l’école  pythagorique,  la  théorie 
des  nombres,  celle  qui  fait  dériver  la  qualité  de  la  forme, 
et  l'ascétique  morale,  se  séparer  et  prendre  différentes  for- 
mes, tandis  que  les  autres  écoles,  dont  l’organisation  était 
moins  compliquée,  disparurent  sous  une  forme  plus  sim- 
ple. 

Si  nous  tenions  plus  à ramener  l’histoire  à une  formule 
générale,  qu’à  instruire  par  l’ordre  purement  chronolo- 
gique des  évènemens,  nous  devrions  observer  dans  la  suc- 
cession des  doctrines  sophistiques  l’ordre  que  nous  avons 
assigné  aux  écoles  philosophiques  antérieures  dans  leur 
succession.  î.es  atomistes  devraient  donc  venir  après  Pro- 
tagoras. Mais  il  est  difficile  de  douter,  d’après  les  relations 
des  anciens,  que  l’auteur  de  la  doctrine  atomistique,  Leu- 
cippe,  n’ait  enseigné  avant  Protagoras;  et  si  nous  retrou- 
vons dans  l’alomiste  Démocrite  le  caractère  sophistique, 
nous  devons  cependant  confesser  qu’il  ne  se  produit  pas  en 
lui  avec  la  même  conscience  que  dans  Protagoras  et  dans 
Gorgias.  D’une  part,  ce  sont  donc  des  raisons  chronolo- 
giques ; d’autre  part , des  progrès  dans  la  réflexion  sophis- 
tique sur  la  non-existence  de  la  science,  qui  nous  déter- 
minent à exposer  d’abord  la  doctrine  des  atomistes,  et 
ensuite  celle  de  Protagoras.  Mais  il  ne  peut  y avoir  de 
doute  que  la  doctrine  de  Gorgias , à laquelle  nous  ajoute- 
rons encore  quelque  chose  en  parlant  d’Euthydème,  ne 
doive  occuper  la  dernière  place. 
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CHAPITRE  II. 

'les  ATOMISTES. 

Leucippe  et  Démocrite. 

Leucippe  passe  unanimement  pour  l’auteur  de  l’atomis- 
tique grecque.  Si  l’on  veut  se  faire  une  idée  de  l’incerti- 
tude des  traditions  sur  la  vie  des  anciens  philosophes,  on  ' 
n’a  qu’à  comparer  seulement  les  données  qui  existent  sur 
la  vie  de  Leucippe.  On  le  dit  de  Milet , parce  que  la  plu- 
part des  anciens  physiciens  étaient  Milésiens;  Abdéritain, 
parce  que  Démocrite,  sectateur  de  sa  doctrine,  était 
d’Abdère  ; Elcate,  parce  qu’on  le  regarde  comme  un  disci- 
ple des  Eléates.  Nous  ne  voyons  en  tout  cela  rien  de  cer- 
tain, si  ce  n’est  qu’on  ne  connaît  pas  son  origine.  Les 
données  sur  l’époque  de  sa  vie  ne  sont  pas  plus  positives. 
On  détermine  ordinairement  le  temps  où  il  vécut,  en  sup- 
posant qu’il  fut  le  maître  de  Démocrite  (1) , quoique  celte 
tradition  soit  également  douteuse.  D’autres  parlent  de  la 
supposition  qu’il  fut  le  disciple  de  Parménide  (2);  mais 
on  le  dit  encore  disciple  de  Zenon,  de  Mélissus,  et  môme 
de  Protagoras.  A ne  considérer  que  la  forme  de  l’exposi- 
tiou,  on  trouve  sans  doute  vraisemblable  l’union  de  la 
doctrine  atomistique  et  de  la  doctrine  éléatique  (3);  mais 


(i)  Diog.  L.,  IX,  34.  Aristote  ne  l’appelle  qu’un  rnùjwc  de 
Démocrite , ce  qui  ne  se  rapporte  probablement  qu’à  l’unifor- 
mité de  leurs  doctrines. 

(a)  Simpl.  phys.,  fol.  7 a. 

(3)  On  pourrait  conclure  à’  A ris  t.  de  gen.  et  corr.,  I,  8,  que 
cette  forme  se  trouvait  déjà  dans  Leucippe , si  Leucippe  n’était 
pas  peut-être  considéré  dans  ce  passage  uniquement  comme  re- 
présentant des  alomistes. 

I 
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il  faut  se  garder  d’en  trop  conclure.  D’un  autre  côté,  on 
devrait  se  sentir  porté  à attribuer  à la  doctrine  atomisti- 
que une  origine  beaucoup  plus  ancienne,  lorsqu’on  trouve 
que  Parménide  et  Anaxagore  s’étaient  déjà  élevés  contre 
un  point  essentiel  de  cette  doctrine , savoir,  la  supposition 
du  vide  (1).  Aussi  l’obscurité  qui  règne  sur  la  personne, 
et  même  sur  la  doctrine  de  Leucippe,  fait  présumer 
qu’il  vivait  à une  époque  où  les  savans  communiquaient 
peu  entre  eux.  Il  est  vrai  qu’on  cite  des  écrits  de 
lui  (3),  mais  ils  sont  justement  suspects.  Et  ce  doute  est 
encore  confirmé  par  la  raison  que,  d’après  ce  que  nous 
connaissons,  aucun  fragment  authentique  de  ces  écrits 
n’a  été  conservé.  La  doctrine  de  Leucippe  est  ordinaire- 
ment mentionnée  par  Aristote  et  par  d’autres  écrivains 
avec  celle  de  Démocrite;  ou,  si  l'on  nomme  Leucippe  seul, 
ce  n’est  cependant  qu’en  lui  attribuant  des  doctrines  qui 
sont  incontestablement  aussi  celles  de  Démocrite,  en  sorte 
qu’il  est  simplement  reconnu  comme  père  de  l’atomisti- 
que dans  sa  forme  la  plus  ancienne.  Comme  nous  ne  pou- 
vons rien  lui  attribuer  de  propre , nous  sommes  réduits  à 
voir  sa  doctrine  dans  celle  de  Démocrite , dont  nous  allons 
parler. 

Démocrite  naquit  à Abdère , colonie  des  Ioniens  de 


(t)  Il  est  facile  de  voir,  par  la  nature  et  la  direction  des  ar- 
gumens  de  ces  deux  philosophes,  qu’ils  ne  s’adressent  point  aux 
pythagoriciens. 

(a)  Stob.  ecl. , I,  p.  160  ; Diog.  L.,  IX,  p.  46-  Sur  l’ouvrage 
irtpi  »o5,  Voy.  Tcniicmann  , Histoire  de  la  philosophie , I,  p. 
a(i8;  nouvelle  édition,  p.  33a.  C'est  une  tradition  remarquable 
que  celle  qui,  d’après  les  disciples  de  Théophraste,  veut  que 
le  piy otj  Siixoepo;  appartienne  à Leucippe,  nun  à Démocrite.  On 
pourrait  peut  être  en  tirer  des  renseignetuens  plus  précis  sur  la 
formation  du  moude  suivant  Leucippe.  Arisl.  de  Xenoph. 
Zen.  et  Gor.,  6,  où  il  est  dit  t É*  v»?î  Amxiinrou  xaXovplv oiç  X»- 
ys«ç. 
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Téos(l),  dans  la  80*  olympiade  suivant  Apollodorc,  et 
suivant  d’autres  un  peu  plus  tôt  (2).  Lui-mème  donna  l'é- 
poque de  sa  naissance  et  celle  de  la  composition  de  son 
ouvrage  le  plus  célèbre,  d’une  manière  qui  lient  vraiment 
du  luxe  sophistique:  tant  d’années,  dit-il,  après  la  mort 
d'Anaxagore  et  la  ruine  de  Troie  (3).  Son  père  passe  pour 
avoir  été  si  riche  qu’il  put  défrayer  Xercès  à Abdère  à son 
retour  en  As:e(4).  Mais  Démocrile  dépensa  son  patrimoine 
à faire  de  longs  voyages  (5).  Il  en  parle  lui-mème  avec 
quelque  ostentation  : « De  tous  les  hommesde  mon  temps, 
je  suis  celui  qui  a parcouru  le  plus  de  pays,  ayant  pénétré 
dans  les  contrées  les  plus  éloignées.  J'ai  vu  la  plupart  des 
climats  et  des  nations.  J'ai  entendu  les  hommes  les  plus  sa- 
ges, et  personne  ne  m’a  surpassé  dans  la  démonstration  de 
la  composition  des  lignes,  pas  même  les  Egyptiens,  soi-di- 
sant arpédonaptes,  chez  lesquels  j’ai  passé  huit  ans  (6).  » 
Démocrite  chercha  aussi  à s'instruire  d'une  autre  manière; 
car  on  lui  attribue  un  désir  excessif  de  savoir,  ce  qui  n’est 
certainement  pas  rigoureusement  vrai  (7).  On  dit  qu’il  eut 
des  relations  avec  un  grand  nombre  d’hommes  célèbres  de 


( i ) Herodot.,  I,  168. 

(а)  Diog.  L.,  IX,  4«. 

(3)  L.,  1. 

(4)  Diog.  L.,  IX,  34;  Cf.  Herodot .,  VIII,  îao. 

(5)  Diog.  L.,  IX,  35,  39. 

(б)  Cleni.  Alex,  strorn.,  p.  3o4;  Eiiseb.  prœp.  er.,  X,  4.  H 
y a dans  le  texte  80  ans;  Diod.  de  Sicile , I,  p.  98,  parle  de 
cinq  ans.  Sans  doute  que  n est  pris  pour  Les  arpédonaptes 
soûl  des  arpenteurs.  Voy.  le  dictionnaire  de  Schneider.  Au  heu 
d’arpédonaptes,  Eusèbc  met  arsepédonaptes.  J’avoue  mon  igno- 
rance à cet  égard.  Il  est  aussi  question  dans  Eusèbe  et  ailleurs 
de  ses  voyages  à Baby  lone  et  en  Perse.  On  dit  enfin  que  des  ma- 
ges auraient  été  laissés  par  Xerxès  au  père  de  Démocrite  pour 
instruire  son  fils. 

(7)  Cic.  de  fin. y V,  39;  qu.  Tusc.y  V,  3g. 
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son  temps , et  il  est  certain  qu’il  les  connut  du  moins  par 
leurs  écrits  et  par  leur  renommée.  Aussi  parlait-il  dans 
ses  ouvrages  de  Parménide  et  de  Zénon,  d'Anaxagore  et  de 
Protagoras , et  donnait-il  les  plus  grands  éloges  à Pytha- 
gore  (1);  ce  qui  fait  supposer  qu’il  eut  PhilolaUs  ou  un 
autre  pythagoricien  pour  maître.  Ce  n’est  pas  une  tradi- 
tion certaine,  non  plus,  que  celle  qui  le  fait  disciple  d’A- 
naxagore  ; et  quoiqu'il  soit  unanimement  regardé  par  les 
écrivains  postérieurs  comme  le  disciple  de  Leucippe,  je 
ne  connais  cependant  rien  qui  milite  avec  quelque  vrai- 
semblance en  faveur  de  cette  opinion , si  ce  n’est  la  si- 
militude des  doctrines,  et  le  mot  d’Aristote  qui  appelle 
l'un  le  compagnon  (iraùpoç)  de  l’autre.  Démocrite  semble 
avoir  acquis,  par  son  amour  ardent  pour  l'étude,  une  aussi 
grande  masse  de  connaissances  que  quelque  philosophe 
antérieur  que  ce  soit;  c’est  ce  que  l’on  peut  conclure  par 
le  catalogue  de  ses  œuvres  (2),  qui  peut  bien  contenir,  il 
est  vrai,  plusieurs  ouvrages  supposés  (3),  mais  qui  prouve, 
dans  ce  cas  même,  sa  réputation  de  savant  et  d'érudit.  Il 
n'est  pas  seulement  question  dans  ce  catalogue  d'un  grand 
nombre  d’ouvrages  sur  la  morale  et  la  physique  en  géné- 
ral , mais  encore  de  traités  spéciaux  sur  des  objets  parti- 
culiers de  la  nature,  sur  les  mathématiques,  l'astronomie, 
la  géographie,  la  musique  et  la  poésie;  sur  la  médecine, 
la  grammaire,  la  peinture  et  même  sur  la  stratégie:  en 
sorte  qu'on  peut  bien  conjecturer  que  ces  écrits  embras- 
saient tout  le  cercle  des  connaissances  d'alors,  et  que  Dé- 
mocrite était  aussi  savant  pour  son  temps  qu’Arislote  le 
fut  plus  tard  pour  le  sien.  Mais  on  serait  aussi  porté  à 


(i)  Diog.  L.,  IX,  34,  35,  38,  4i,  4a,  46. 

(a)  Diog.  L.,  IX,  4Mg- 

(3)  D'après  Suid.,  s.  v.  Aïjpjg).  Deux  ouvrages  seulement  se- 
raient authentiques,  le  jj-tytx;  Siâxinfii;  et  ntpi  fûota;  xiçfUM.  C’est 
là  évidemment  une  exagération. 
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croire  qu’il  y avait  dans  celte  multiplicité  d’écrits  de  Dc- 
mocrite  quelque  chose  de  sophistique;  du  moins  sa  poly- 
mathie  ne  tenait  pas,  comme  les  vastes  recherches  d'Aris- 
tote, à une  doctrine  philosophique;  elle  n’était  pas  non 
plus  exempte  d'une  prétention  vaine,  et  sc  présentait  avec 
un  luxe  de  paroles  qui  touche  de  près  au  caractère  so- 
phistique. Nous  remarquons  celle  prétention  lorsque  nous 
l'entendons  parler  de  lui-méme , comme  nous  en  avons 
déjà  dit  quelque  chose;  mais  le  meilleur  témoignage  à 
cet  égard,  c'est  le  commencement  d’un  de  ses  ouvrages, 
peut-être  du  grand  ou  du  petit  arrangement  du  monde 
([ùyai;  et  /xapiç  itixosfiot) , où  il  s’exprimait  ainsi  : « Je  traite 
ici  de  toutes  les  choses  (1).  » Cicéron  parle  de  la  pompe 
de  son  style , en  le  comparant  à celui  de  Platon  ; il  trouve 
dans  l’un  et  l’autre  quelque  chose  de  la  forme  poétique; 
il  loue  ailleurs  l'élégance  de  ses  expressions  (2)  ; mais 
l'orateur  ne  fait  pas  attention  combien  ce  langage  pom- 
peux qui  feint  l’enthousiasme,  ne  donnant  qu’un  faux  air 
d’élévation  et  de  rapidité  au  discours,  devait  coutraster 
désagréablement  avec  la  pauvreté  de  l’idée  qui  servait  de 
base  au  jugement  de  Déinocrite  sur  la  vie  et  le  monde. 

On  ne  doit  rien  chercher  de  plus  profond  dans  la  phy- 
sique de  Démocrite  et  des  plus  anciens  atomistes  que  ce 
qui  est  propre  à tous  les  physiciens  mécanistes,  qui  vou* 
laient  tout  ramener  à des  idées  mathématiques.  Nous  sa- 
vons de  Démocrite  qu’il  s'occupait  beaucoup  de  mathéma- 
tiques, et  qu’il  attachait  la  plus  grande  importance  à ses 
connaissances  en  ce  genre  ; c’est  ainsi  que  se  forma  en  lui. 


(i)  Cic.  acad. , II,  a3.  Qui  ita  sit  ausus  ordiri  : « Hæc  loquor 
de  universis,  » ni  h il  excipit,  de  quo  non  profiteatur.  Sexl.  Emp., 
VII,  a65.  Il  est  vrai  que  Cicéron  appelle  ceci  magnitudo  animi ; 
c’est  le  magnitudo  ammi  des  orgueilleux;  ou,  ce  qui  est  la 
même  chose,  dt%  vaniteux  ( Eiteln .). 

(a)  Oral.,  ao  ; De  oral. , 1 , 1 1 . 
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comme  chez  les  autres  physiciens  des  derniers  temps, 
l'idëe  de  l’atomisme,  où  son  goût  pour  la  contemplation 
mathématique  de  la  nature  domine.  Pour  lui,  le  seul  vrai, 
l’existant,  comme  il  l’appelle  avec  les  Eléales,  est  l’étendu 
dans  l’espace,  qui  est  d’une  figure  immuable  : sa  raison 
c’est  que  rien  ne  vient  de  rien.  Mais  il  y a aussi  une  multi- 
plicilé,  un  nombre  primitif  de  choses;  et  comme  ce  nom- 
bre est  dans  l’espace , il  doit  aussi  y avoir  dans  l’espace 
quelque  chose  qui  divise,  mais  qui  ne  peut  pas  être  un  es- 
pace plein,  parce  qu’autrement  il  n’y  aurait  qu’un  continu 
qui  remplirait  l’espace. Ce  quelque  chose  qui  divise  est  donc 
le  vide,  le  non-ôtrc  (1).  Il  donne  encore  d’autres  raisons  de 
la  réalité  du  vide,  les  unes' empruntées  de  l'opinion  des 
Eléales,  que,  s’il  n’y  avait  pas  de  vide,  le  mouvement  ne 
serait  pas  possible  ; les  autres  tirées  de  l’expérience,  d’a- 
près laquelle  nous  croyons  apercevoir,  dans  un  espace 
égal,  tantôt  plus  , tantôt  moins  de  corps  (2).  Le  point  de 
vue  mathématique  prédomine  donc  ici , en  ce  sens  que  le 


(l)  Arist.  de  gen.  et  corr.,  1 , 8.  To  yàp  xup/oiç  ïv , irxpwX»)9iî 
ïv  • <xXX’  «Tvoti  to  toioùtov  ovy  fv,  àXX’  aire ipa  to  7r/ri0oç.  Met.,  I,  4- 
Acjjt  SI  xai  b ct a'poj  aùroù  Aijpôxp.  aroiytTa  pi»  t4  irXripcç  xai  rô  xtvbv 
«T.ai  tpôtot , XtyovTcç  il  rb  pl»  Ôv,  to  Si  ut,  5»,  roûnn  Si  to  pi»  irXrpc; 
»ai  CTtpcov  to  ô*,  T b ot  xtvôv  yt  xai  pecvbv  rb  pr,  5v.  Aiô  xai  oùt!»  pâbXov 
t!  ô»  t où  pij  ovtoç  cT»ai  «pôrarv,  Sti  c vil  rb  xtvbv  r:ù  atiparoj-  afna  II 
TÙv  ovtuv  Taüra  üXr.v.  Kai  xaOàircp  oi  cv  itoioùvtiî  t»|ï  ùiroxttptvqy 
evoîav  TaXXa  Toiç  ikxÔcoiv  aÙTÏç  ytvvüai,  — — rbv  aÙTÔv  Tpôirov  xai 
evroi  Totî  itat/npbtç  atriaç  twv  âXXojv  tîsat  <paei.  Taùraî  ptv to;  Tptîf  «7— 
vai  Xcyouai  , ayrifiâ  rt  xai  râ^rs  xai  wtaiv  ‘ Statpip civ  yâp  tpô tôt  xi  Sv 
pvauù  xai  StaOtyr,  xai  Tpojtï  pôvov,  t où  tu»  A b pc»  puepiç  tryôpâ  torts, 
ri  St  itaGiyr)  TaÇiJ , À il  Tpoiri)  Siotç.  Aiacprpti  rb  plv  A toù  N oyrr,— 
pari , t b St  AN  toù  NA  rà^tt , r b St  Z toù  N âiott.  Met.,  111, 
5 j VII,  a;  Phys.,  IV,  G;  Plut.  ado.  Colot.,  8,  où  la  doctrine 
de  Dcmocrite  est  résumée,  et  où  il  est  dit  aussi  que  Démocrue 
appelait  les  atomes  iScat. 

(a)  Arist.  pl\ys.,  IV,  6. 
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principe  de  l’impossibilité  qu’une  chose  se  forme  de  deux, 
ou  deux  d'une  seule  (1),  est  établi  ; en  ce  sens  encore  que 
les  corps,  c’est-à-dire  tout  ce  qui  est  véritablement,  ne 
se  distinguent  les  uns  des  autres  que  par  leur  forme  ma- 
thématique, et  qu’ils  n’ont  d’autres  propriétés  que  la 
figure  (2)  ; que  tout  en  conséquence  se  résout  en  un 
point  de  vue  purement  mathématique  des  choses.  Ce  qui 
est  aussi  très  clairement  énoncé  dans  le  résultat  de  cette 
doctrine  : que  tout  ce  qui  est  ne  diffère  que  quant  à la 
figure,  quant  aux  rapports,  de  la  composition  et  de  la 
place  des  élémens  entre  eux  (3). 

Quoique  d’autres  principes  servent  également  de  base  à 
la  doctrine  de  Démocrite,  et  dans  lesquels  on  n’aperçoit 
pas  beaucoup  de  mathématiques,  personne  ne  peut  cepen- 
dant se  méprendre  sur  le  caractère  de  celle  doctrine.  Au 
nombre  de  ces  principes  est  la  raison  qu’il  donne  de  la 
divisibilité  nou  infinie  de  l’espace;  ce  qui  est  sans  doute 
peu  géométrique,  mais  qui  est  nécessaire  pour  fonder  son 
point  de  vue  arithmétique.  Celte  doctrine  pouvait  déjà 
trouver  sa  raison  dans  le  principe,  que  l’un  ne  peut  pas 
devenir  deux;  mais  on  pense  que  les  atomistes  admet- 
taient aussi  que  si  tout  était  divisible,  il  n'y  aurait  pas 
d’uniié,  par  conséquent  pas  de  mubiplicité , par  consé- 
quent que  tout  serait  vide  (1);  principe  qui  rappelle  aussi 
la  doctrine  éléalique.  Les  choses  unes  sont  donc  des  choses 


(l)  Arist.  met. , "VII,  l3.  Âduvarov  yap  i Tvaf  ynj olv  Ix  Si o «v  , >1 
15  «vo;  Sis  yrvcaâat.  De  cœ/o , III,  4*  Aristote  ajoute  : Tpôjrov  y dtp 
Tiva  xai  ou  toi  irovra  Ta  Svra  itoioüffiv  àfiOpoù;  xat  dotOjjüv. 

(a)  Arist.  de  coelo , 1.,  1.)  Ga/en.  de  élément,  sec.  Hipp., 
I,  a,  p.  a , ed.  Chnrt.  ; Plut.,  1.  1. 

(3)  Arist.  met.,  I,  4.  V.  plus  haut. 

(4)  Arist.  de  gi’ii.  et  corr.,  I,  8.  Ei  plu  yàp  ir<xvrr,  StatptrSv,  oô- 
Jtv  ■Tvai  fj,  utrrt  oùdt  iroXÀa,  àYj.à  xtvov  rb  SXov.  Aristote  rapporte 
aussi  aux  atomistes  ce  qu’on  dit  des  Éléates  : ETvou  yàp  ârra  en- 
fti  , aSialptra  il , <i  fth  irccvrp  iropoi  vuvtyttî  tM. 
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indivisibles  et  sont  appelées  atomes.  Il  n’y  a rien  de  ma- 
thématique non  plus  à se  servir  de  l’ancien  principe,  que 
le  semblable  seul  peut  produire  le  semblable,  pour  dé- 
montrer par  là  que  toutes  les  choses  sont  égales,  et  par 
conséquent  que  ce  qui  est  homogène  dans  toutes  choses,  le 
plein  de  l'espace,  est  la  véritable  essence  des  choses  (1). 
Tel  est  aussi  le  sens  de  ce  principe  de  Démocrile  : qu’il 
faut  admettre  quelque  chose  de  primitif,  d’éternel,  car 
le  temps  et  l’inGni  ne  sont  point  nés,  en  sorte  que,  de- 
mander la  raison  de  leur  existence,  serait  chercher  le  com- 
mencement de  l’infini  (2).  On  ne  peut  voir  ici  qu’un 
moyen  sophistique  d’éluder  la  question  du  premier  prin- 
cipe de  tous  les  phénomènes. 

Il  résulte,  au  contraire,  des  idées  mathématiques,  appli- 
quées à la  question,  que  les  atomes  sont  supposés  infinis, 
par  la  raison  que  les  figures  des  corps  sont  d’une  infinité 
de  sortes.  Les  atomistes  donnent  la  véritable  raison  de 
cette  supposition  quand  ils  disent,  que  ceux-là  seuls  savent 
ramener  toutes  choses  à sa  raison,  qui  admettent  des  élé- 
mens  infinis,  parce  que  les  phénomènes  à expliquer  sont 
infinis  (3).  Mais  la  raison  qui  faisait  supposer  les  corps 
indivisibles  comme  infiniment  petits  était  fondée  sur  ce 
que  l’on  ne  pouvait  faire  voir  l’indivisibilité  des  corps  dans 
l’expérience;  ce  qui  faisait  regarder  les  premiers  élémens 
des  corps  composés  comme  quelque  chose  de  non  perce- 
vable (4).  Démocrite  ne  reconnaissait  qu’une  propriété 


(i)  Aiist.  de  gen.  et  corr.,  I,  7. 

(l)  Arist.  phys.,  "VIII , 1 ; De  gen.  anim.,  II,  G. 

(3)  Arist.  de  gen.  et  corr.,  1,8;  De.  cielo , III , 4-  liirn  Stayt- 
pti  ri  fftûfia ta  ejpr.paatu , âiriifo  Si  và  ayritiara , ârr«;p*  xi't  rà  àirXa 
çcsparà  wôraiv  cTv a i . Swip/.  phys.,  loi.  7 a.  Ai'o  xo u pwvo ij  ro7ç 

Setifa  iroioûat  t»  aroiytTx  nmra  cvfijîacvttv  xxzà  Xiyov.  Cf.  Arist.  de 
gen.  et  corr.,  I,  1. 

v (4)  Arist.  de  gen.  et  corr.,  1 , 8.  Aôjsara  àtà  cpxpïmT*  t£>v  ôy- 
nn  " — Lti  A «tojtov  xai  ri  fitxpà  fùv  dwiaipira  iTwi,  fuyâÀa  5k  pq. 
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physique  aux  atomes,  la  pesanteur,  puisqu’il  enseignait 
que  chaque  corps  indivisible  est  absolument  pesant  (1);  se 
fondant  sans  doute  sur  ce  q*ue  tout  atome  remplit  absolu- 
ment I espace,  et  qu’il  considérait  la  pesanteur  comme 
une  propriété  naturelle  de  ce  qui  remplit  l’espace.  On 
peut  encore  reconnaître  ici  l’intérêt  mathématique  qui 
cherche  à établir  la  possibilité  de  l'application  des  mathé- 
matiques à la  supputation  de  la  pesanteur. 

Tout  vrai  primitif  consiste  donc  dans  les  atomes  élémen- 
taires, et  tout  ce  qui  arrive  dans  le  monde  n’est  qu’un 
changement  de  rapport  entre  les  atomes  (2).  Le  rapport 
respectif  des  atomes  change  par  leur  mouvement.  La  nais- 
sance ainsi  que  la  mort  de  toutes  les  choses  composées  tient 
à l'union  ou  à la  séparation  des  atomes,  et  le  changement 
des  choses  n’est  que  le  résultat  d’un  changement  de  la  posi- 
tion relative  de  ces  mêmes  atomes(3).  Démocri  te  supprima 
donc  le  pâtir  et  l’agir  des  atonies  entre  eux,  et  n'admit 
que  le  pâlir  et  l’agir  réciproque  des  corps  composés  (4). 
Mais  la  tradition  ne  dit  pas  très  clairement  quelle  était 


L évêque  Dems  d’Alcxandiie  dit,  à la  vérité,  dans  Eusèbc , 
Præp.  ev.,  XIV,  a3 , que  Démocrite  admettait  aussi  de  ti  cs 
gros  atomes;  mais  ceci  semble  tenir  à une  confusion  des  idoles 
avec  les  atomes. 


(l)  Anst.,  1.  1.  Kc’roi  (JapOrtpo'v  y't  xatrà  -riw  «irtp^e'v  <^,lv  ,T/a( 
A»,,.  Exasrev  t£v  àS,a,pirwv.  D’autres  expliquent  ceci  en  disant 
que  le  poids  est  proportionné  au  volume , c’est-à-dire  que  cha- 
que atome  est  d’autant  plus  pesant  qu’il  est  plus  gros;  deux 
choses  qui  reviennent  essentiellement  à une  seule.  L’autorité 
d’Aristote  est  pour  moi  préférable  à toutes  les  traditions  telles 
que  celles  de  Plut,  deplac.pl, .,  I,  3;  ap.  Eus.  pr.  ev.  XIV  ,4- 
Stob.  cd.,  I,p.  348.  ’ 


(a)  En  ce  sens  Démocrite  pouvait  dire  : Hv  r,p"»  ^Ta  > 
pu,  ntpytia  S o\i.  Arist.  met.,  XII , a. 

(3)  Arist.  de  gen.  et  corr.,  I , a. 

(4)  Arist.  de  gen.  et  corr.,  1,8  } De  cceto , III 
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pour  lui  l’origine  du  mouvement  en  général.  Aristote  dit 
qu'il  considérait  le  mouvement  comme  quelque  chose 
d’éternel  (1),  et  qu’en  conséquence  il  n’en  recherchait  pas 
le  principe  en  général , disant  qu’il  faut  le  chercher  en 
particulier  dans  chacune  des  choses  où  il  se  manifeste.  On 
pourrait  ajouter  qu’il  nous  est  dit  que  Déinocrite  admettait 
le  hasard  comme  principe  dans  la  formation  du  monde, 
mais  sans  le  faire  intervenir  dans  les  phénomènes  particu- 
liers (2).  11  passe  aussi  pour  avoir  enseigné  le  contraire, 
c’est-à-dire  pour  avoir  dit  que  les  atomes  sont  immobiles 
de  leur  nature,  qu’ils  forment  une  masse  inerte,  et  qu’ils 
se  mirent  en  mouvement,  pour  la  première  fois,  par  le 
choc  (3),  lorsqu’ils  furent  rencontrés  par  d'autres  atomes 
qui  se  dirigeaient  sur  eux , et  auxquels  ils  furent  obligés  de 
faire  place.  Ces  différentes  données  pourraient  être  con- 
ciliées en  admettant  que  Démocrite  n’a  rien  développé  de 
sa  doctrine  sur  le  premier  principe  du  mouvement , mais 
qu’il  concevait  le  mouvement  en  général  comme  éternel, 
et  chaque  mouvement  en  particulier  comme  résultant 
d’un  mouvement  extérieur  dont  il  dérive  mécaniquement. 
Ce  système  fait  disparaître  toute  vie  interne;  il  n’est  pas 
au  pouvoir  des  chose-s  de  changer  leurs  rapports  exté- 
rieurs. Cette  hypothèse  a été  faite  pour  la  commodité  du 
calcul  de  toutes  les  causes  motrices.  Les  aïoinistcs  déri- 
vaient donc  aussi  le  mouvement  de  la  nécessité  (4),  puis- 


(i)  De  ccelo , III,  a;  Met.,  1,4*  IIcpi  ôt  xivri^twç,  ôôtv  ri  7ZrÂi~ 
vxâpytt  ro'ç  o j3i  xai  outoi  (sc.  Atüx.  xai  ) irapairX>jciw;  roTj  ôX— 
).oi{  paOûftuî  àtpcîaav. 

(a)  Simpl.  phjrs.,  fol.  74  »• 

(3)  Ib.y  fol.  9 h.  Toiyapo 0»  xai  Ai; fi.  yjett  àxi’vrjTa  Xcyuv  rà  arofia 
ftXvy»!  xrocToflaî  <p*iarv.  Stob.  ecl.,  I . p.  3 $8.  KivcîaOat  de  xar’  à/Xr)- 
Xoruiriav  Iv  tu  imipw- 

(4)  Suivant  Lcucippe,  le  Xo’yoç  et  Yà-jâyxri  dominent  tout. 
Stob.  ecl.,  I,  p-  i6o.  Ce  qui  n'est  point  contredit  par  l’âXôyu  <fni— 
eu  qui  doit  caractériser  le  xwfMç.  Jb.,  p.  44a>  L’ensemble  de  la 
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qu’ils  la  concevaient  comme  l'absence  4e  la  raison  du 
mouvement,  qui  se  perd  en  rétrogradant  sans  cesse  dan? 
l'infini.  C'est  parce  que  cette  nécessité  ne  diffère  en  rien 
du  hasard,  qu’on  a été  vraisemblablement  conduit  à affir- 
mer que  Démocrue  attribuait  tout  au  hasard  (f  ). 

Nous  devons  donc  penser  que  Démocrite  ne  voulait, 
par  sa  doctrine  du  mouvement,  qu’expliquer  les  phéno- 
mènes particuliers  du  monde  déjà  tout  formé.  Mais,  dans 
celte  sphère  de  recherches,  il  put  néanmoins , en  se  con- 
formant à la  nature  des  choses,  ne  pas  dériver  du  chqc 
seul  le  mouvement  des  atomes.  Car  il  doit  y avoir  une 
force  d'attraction  opposée  à la  force  de  distraction  ou  de 
répulsion.  C’est  l’idée  de  cette  seconde  espèce  de  force 
qui  semble  avoir  servi  de  base  à ce  qu'il  enseignait  d’un 
mouvement  d'oscillation,  et  d’un  mouvement  circulaire 
des  atomes  (2);  puisqu’il  faisait  vraisemblablement  unir 
les  atomes  en  eprps , de  manière  à composer  un  toqt , par 
le  mouvement  circulaire.  Ce  qui  s'accorde  aussi  avep  sa 
doctrine,  que  le  semblable  s'associe  au  semblable;  ce  dçmt 
il  donnait  une  sorte  de  preuve  par  induction  (3). 


doctrine  est  très  bien  présenté  dans  Arist.  de  cœlo  , III,  a.  Ai  à 
xai  Ac vxijrjru  xai  Arjji.  -roi;  Xtyoum,  àù  xivctrÔai  và  «rptÜrai  Twaï-fà  cv 
Tu  xcvû  xai  roi  àircipu  , Xcxtcov , riva  xivyjfftv  xai  tiç  4 xarà  i«tv  air»» 
Xivr/Ci;  ' ci  yàp  â)Xo  ùre’  SXXou  xtvtîrat  (3ta  Ttôv  orroi^ciuy,  otXXà  xaf  xarà 
ifiatv  àvâyxrj  riva  cTvai  xivriery  cxâa roy  , irais’  t,ï  ri  (haicf  taxi  * xai  icî 
ttiv  TrpÛTDv  xtvoüaa»  f»r)  (ii<f  xivcTv,  àXXà  xatà  ipùïiv  ‘ ci;  «irnpoy  yàp  ci- 
ctv,  ci  pw)  ri  carai  xarà  yûsiv  xivoûy  irpâjrov  , àXX’  âcl  t'o  irpiripoy 
xtvoûpicvov  xivrjffct. 

(i)  Cic.  de  nat.  D.,  I,  a4,  a5.  Voy.  plus  haut,  et  les  frag- 
mens  de  Démocrite  dansiSmi.  ecl.,  II,  p.  344»  4*°* 

(a)  Stob.  ecl , I,  p.  3g4-  Ajlf».  b ycvor  xivrircu;  rb  xarà  itaAp'oy 
à-eupalrcto.  Dwg.  L. , IX,  3i,  44-  QtotiQat  i iv  ri>  êXu  ttxovfuraç. 
45.  Tri;  oiïiîç  airiaî  ovjot,ç  rï)î  ycvcVcu;  iràvTuv.  Sext.  Ernp.  culv. 
Math.,  IX,  il 3. 

(3)  Sext.  Ernp.  adv.  Muth.^Xll } 11-7,  1 1 8;  /Vut.  depl.ph., 
IV,  19;  Cf.  JPiog.  X-.,  IX,  3i.  ...  7 
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Les  corps  se  composent  donc  par  la  réunion  des  atomes, 
et  peuvent  de  nouveau  se  résoudre  en  leurs  élémens.  Ces 
corps  peuvent  être  réunis  et  former  un  plus  grand  système 
de  plusieurs  corps.  Ce  sont  de  semblables  systèmes  que  Dé- 
mocrite  appelait  mondes.  Mais  comme  dans  l’univcrsalilé 
des  choses  il  n’y  a aucune  unité  interne,  et  que  tout  est 
ramené  à la  possibilité  de  n'étre  conçu  que  mathémati- 
quement, Démocrite  pense  naturellement,  en  raisonnant 
comme  il  l’avait  fait  pour  déduire  de  la  possibilité  d'une 
infinité  de  figures  la  nécessité  d’un  nombre  infini  d’ato- 
mes , qu’il  peut  et  même  qu’il  doit  y avoir  une  infinité  de 
mondes  (1).  Il  poussa  encore  plus  loin  cette  idée  et  la  dé- 
termina d’une  manière  naturellement  tout  arbitraire;  en 
sorte  qu’il  conçoit,  par  exemple,  des  mondes  tout  sembla- 
bles les  uns  aux  autres , et  d'autres  tout  différens  ; quel- 
ques uns  sans  soleil,  d'autres  avec  plusieurs  soleils;  quel- 
ques uns  qui  croissent,  d’autres  qui  sont  à leur  apogée  de 
grandeur,  d’autres  encore  qui  diminuent  ou  qui  périssent 
par  suite  de  leur  Rencontre  avec  d’autres  mondes  (2). 
Seulement , il  semble  avoir  regardé  comme  une  chose  es- 
sentielle à chaque  monde  d’être  enveloppé  d’une  sorte 
d’écorce  ou  de  peau  (3),  de  manière  à être  ainsi  retenu  en 
une  unité,  tout  extérieure  et  mécanique  sans  doute.  La 
véritable  unité  ne  convient  qu’aux  atomes  ; Démocrite 
enseignait  donc  qu’il  est  possible  qu’un  atome  forme  un 
monde  (4). 

Or,  puisque  divers  aggrégats  corporels  se  forment  dans 
les  mondes  infinis,  ils  reçoivent  aussi  des  formes  composées 


(i)  Cic.  acad.,  II , iy. 

(a)  Cic. , l.l.;  Orig.  phil.,  i3. 

(3)  Plut,  de  plac.  phil.,  II,  7;  S toi.  ecl.,  I,  p.  490;  Cf. 
Diog,  L.,  IX,  3a,  touchant  Leucippc  : il  faut  comparer  ici  la 
doctrine  d’Epicure. 

(4)  Stob.  ecl.,  I,  p,  348.  Auycrroy  3’  iTvai  xoeptai’av  ùvépjjc  1» 

&TOUOV. 
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différentes;  les  atomes  ronds,  angulaires,  crochus,  se 
mêlent,  s’entrelacent  (1),  et  forment  les  différentes  sur- 
faces. Ces  surfaces,  en  affectant  nos  sens,  opèrent  la  re- 
présentation de  ce  que  nous  appelons  la  qualité  sensi- 
ble des  choses,  qui  n’est  en  réalité  qu’une  composition 
de  figures  (2).  D’après  celte  manière  de  voir,  Démocrile 
pouvait  donc  bien  attaquer  Protagoras,  qui  ne  regar- 
dait les  qualités  des  choses  comme  existantes  et  vraies 
que  pour  ceux-là  seuls  qui  les  perçoivent  (3);  car,  pour 
Démocrite,  elles  ne  sont  ni  quelque  chose  de  vrai,  ni 
quelque  chose  de  relatif  à celui-là  seul  qui  les  perçoit, 
mais  quelque  chose  qui  correspond  aux  figures  des  sur- 
faces. 

Dans  toutes  ces  manières  de  voir,  il  n’est  donc  question 
de  rien  de  vraiment  interne,  mais  seulement  de  rapports 
externes.  La  distinction  entre  le  corps  et  l'àme,  qui,  à l’é- 
poque de  Démocrite,  avait  déjà  été  présentée  avec  assez 
de  pénétration  et  de  justesse,  ne  pouvait  cependant  passer 
inaperçue  dans  la  vaste  doctrine  de  ce  philosophe.  Néan- 
moins, comme  les  atomistes  ne  reconnaissaient  que  des 
unités  corporelles  et  les  composés  qu’elles  formaient,  ils 
ne  dûrent  considérer  lame,  qui  est  présente  à notre  corps, 
que  comme  une  autre  espèce  de  corps  dans  le  corps  vi- 
sible (4).  Tel  est  le  premier  matérialisme  réfléchi  ou  scien- 


(i)  Cic.  de  Nat.  D.,  I,  a4;  Acad.,  II,  38;  ovfxirXaxii  passe 
pour  dire  l’expression  propre  de  Démocrite.  Simpl.  de  cœlo , 
fol.  i5o  a.;  Cf.  Arist.  de  cœlo , III , 4- 

(a)  Galen.  de  elem.  sec.  Hipp.,  I,  a,  p.  a.  N ipu  yàp  yporn, 
vifjioi  irtxpôv,  vé/uo  y).vxv,  ixtr i S’  ârsfiav  xai  xtvo'v  , o Ar,u.  <fr)on,  «x  zü; 
cuvôJoo  TÛv  àrouuv  ytvtoOai  vopu'Çwï  àirâia;  rôt;  etio0r,ràç  woiômtotî 
âj  trpcç  r.fjaç  roùç  aiaflaysjuvwç  aÙTÜv  , ot  ovitv  tTvai  Xnixôv 

x.  r.  X.;  cf.  Arist.  de  sensu,  4- 

(3)  Plut.  adu.  Colot.,  4;  Sext.  Entp.  adv.  Malli.,  VII,  38g. 

(4)  Arist.  de  ammd  ,1,5.  Avayxaiov  iv  ri  avrû  oùo  tîvac  ew- 
paxa,  (I  oüjM*  t<  » 
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tifiquc.  Les  atomistes  regardaient  lame  comme  un  corps 
composé  d’une  matière  plus  déliée,  pareil  à ces  atomes 
lumineux  et  pulvérulens  qu’on  aperçoit  quelquefois  dans 
l’air,  et  qui  habitait  dans  le  corps  grossier  des  êtres  ani- 
més, le  mettait  en  mouvement  et  le  traînait,  pour  ainsi 
dire,  avec  lui  (1).  Démocrite  supposait,  en  conséquence 
de  la  mobilité  et  de  la  force  motrice  de  lame,  quelle  est 
composée  d’atomes  sphériques,  comme  le  feu  ; ce  qui  fait 
que  l’âme  vivante  développe  de  la  chaleur  dans  les  corps 
animés  (2).  Cette  âme  mobile  habite,  suivant  Démocrile, 
clans  chaque  corps,  comme  un  petit  corps  renfermé 
dans  un  grand  vaisseau.  Il  voyait  le  péril  constant  où  est 
l’âme  de  sortir  de  son  vaisseau,  comme  par  un  canal 
conduisant  hors  du  corps  qui  lui  sert  d'enveloppe,  ainsi 
qu’il  arrive  à la  mort.  Si,  pendant  la  vie,  l’âme  ne  s’é- 
chappe pas,  c’est  parce  que  l’air  de  la  respiration  obstrue 
lè  canal  et  s’oppose  à la  sortie  de  l’âme  (3).  Du  reste , Dë- 
niocrite  accordait  une  âme  , non  seulement  aux  hommes , 
aux  animaux  et  aux  plantes,  mais  encore  à toutes  les  cho- 


(i)  A rut.  de  arttmd , 1,  Q , 3.  Cifjo  ’w;  51  xal  Ar,u.  X/yri  ' xtvsufu— 
vo{  yip  ijnjat  ri;  àitxt&jTou;  s^arpaç  Jkà  t%  irnpvxtvai  ftriitmxt  jluvccv 
swtÿcXxxtv  xal  xcvov  tq  aùfia  irôv.  Ib.,  c.  5.  Sùjjux  ti  Xcirrofupt;- 
(a)  Ib.,  I , a.  ÔOtv  A»fi.  fil j ltûf>  ri  xal  Stpfiôv  yirjsiv  aùrr.ï  cîvat  " 
OTrtipwv  yàf  gvtuv  o^fiaruv  xal  àrôfiuv,  îi  avatpouoîj  rrjp  xal 
X«ytt,  oToï  tv  tù  àepi  rà  xxXsùfxcva  ÇûafxaTa , â gainerai  tv  Toîç  ità  twv 
■Svfiiuv  âxTÎfffv , un  -riiv  iravTirtüfiîav  cxutyjTx  Xéyti  xr,;  5Xr;ç  yûstwç. 
f)jioiti>î  il  Xal  AtûxnrTro;.  Tovtwv  oi  xà  ffipacfotiiii  itvp  xal  ifwyriv  ità.  xb 
fj.aJ.f7xa  îi à iravTfiç  iévasOat  iiai ûvtiv  tou;  toioÛtou;  ;aj9 ftxùç  xal  xtvnv 
Ta  Xoi7ta  xivovfiîva  xa'i  aura,  v7roXafi|3dïOïTf;  tt iv  cT/ai  xb  xrxpi- 

•yyj  rai;  Çûôiç  tXï  xivoîiv.  Dt f ccelo , 111 , 4.  Ce  qu’bu  a voulu  con- 
clure de  Sex'.us  Emp.  adv.  11,  lit»,  au  sujet  de  la 

compobtion  de  l’âme , suivant  Démotri  te,  est  erroné. 

(3)  Arfst.  de  respîr.,  4-  Avji.  i’>  3ti  fil»  tx  ttiç  àvaitvoî;  oufijîatvtc 
Tl  toT{  <xvarrvtov<7( , Xtyu , ipdaxui*  xwXvciv  ixQXiptsOa»  tX*  ÿ'xyrrj  X.  f-  X,i 
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ses  composées  (1),  par  la  raison  qtio  la  chaleur  est  dans 
toutes  choses.  Son  dessein  en  cela  était  peut-être  de  faire 
passer  pour  quelque  chose  de  fort  commun  l'activité  vivi- 
fiante de  l'àme,  car  il  est  difficile  de  le  disculper  d’une 
certaine  prévention  contre  les  phénomènes  intellectuels 
les  plus  élevés  (2);  aussi,  dit-il,  conformément  à cette 
doctrine,  que  l'esprit  grandit  et  vieillit  avec  le  corps  (3). 

Si  l’on  fait  attention  aux.  opinions  de  Démocrile  jus- 
qu’ici développées,  on  ne  pourra  s empêcher  de  blâmer  sa 
direction  décidément  exclusive  dans  la  science.  Cepen- 
dant, comme  celle  tendance  particulière  procède  d'uu 
intérêt  scientifique  pour  les  mathématiques,  on  pourrait 
croire  quelle  a encore  quelque  valeur  intrinsèque,  et 
qu’enlrainé  par  son  inclination  il  n’a  pas  vu  la  portée  de 
son  opinion  et  tout  ce  qui  est  incompatible  avec  elle. 
Mais  si  l'on  fait  attention  qu'il  ne  s’est  pas  dissimulé  qu’a- 
vec sa  doctrine  c’en  est  fait  de  toute  véritable  science , 
l’on  se  convaincra  qu'il  était  guidé  par  un  esprit  sophi- 
stique. Pour  achever  de  le  faire  voir,  je  m'attacherai 
moins  à ce  qu’il  n'admettait  aucune  unité  d’un  objet 
scientifique,  à ce  qu’il  ne  reconnaissait  ni  monde,  ni 
Dieu  (4),  qu’à  sa  doctrine  sur  la  connaissance  humaine, 


( i ) Arist.  de  plant.,  I , i ; Plut.  qu.  nat.,  i , in  il.  ; Plut,  de 
pl.  ph.,  IV  , 4 • C <ît  Aïîft.  itôn-a  yi/Si  >|nj)fî);iToiâî*«'t  xà  vtxpà 

xôi'J  ffMfWTwv,  Stixt  «ci  àiatpavù;  tiv'oç  «ci  alo6iîri*«ü  pmjfti, 

tou  irXciovs;  5i«j rvcoprvou. 

(a)  Plut,  de  solert.  anim .,  ao;  De  tuenda  san.,  aa. 

(3)  Slob.  serm .,  CXVl,  a5. 

(4)  Personne  ne  croira,  sur  des  docuraensbicu  postérieures  son 
époque,  par  exemple,  Plut,  de  pl.  phil.,  I,  7,  qu'il  ait  admis  un 
dieu  comme  âme  du  monde,  puisque  ces  documens  sont  contre- 
dits par  d’autres,  et  que  Dcinocritc  n’admel  pas  même  un  monde. 
Voy.  sur  sa  doctrine  théologique,  Sext.  adv.  Malh.,  IX,  19,  34, 
4*  .;  Cic.  di  Nat.  D.,1,  ta  , 43.  On  ne  voit  pas  la  moindre  trace 
de  croyance  en  Dieu  dans  Déiuocritc,  à le  considérer  soit  comme 


j rm.  ■ - 
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qui  semble  n’avoir  été  établie  que  pour  démontrer  qu’il  ne 
ne  peut  y avoir  aucune  science  (1  ). 

Dcmocrite  admettait  deux  sortes  de  connaissances, 
l’une  pure  et  légitime,  l’autre  obscure.  La  première  est  la 
connaissance  qu’a  l’entendement  de  la  vérité,  l'autre  est 
la  connaissance  sensible  des  qualitésdeschoses  (2).  Quant 
à la  manière  dont  s’opère  la  connaissance  sensible,  il  éta- 
blissait les  points  suivans  : l’àme,  qui  est  une  avec  la 
faculté  de  connaître  (voüç)  (3),  est  mue  du  dehors,  et  scs 
mouvemens  forment  des  perceptions.  11  ramène  donc 
toute  connaissance  sensible  au  contact  (4):  la  vue  et  l’ouïe 
sont  pour  lui  le  résultat  de  l’impression  d'un  corps  etran- 
ger sur  l’âme  (5);  et  il  suppose  en  général  que,  lorsqu’une 
chose  est  perçue  sensiblement  par  nous , certaines  émana- 
tions remplies  de  sensation  et  d'énergie  vitale,  qu’il  ap- 
pelle des  images  (c«3wXa),  se  détachent  de  ce  qui  est  senti, 


savant,  soit  comme  homme.  Néanmoins  il  pouvait  bien  croire 
aux  dieux  ; mais  ce  fait  devient  peu  vraisemblable  quand  on 
pense  qu'il  voulut  expliquer  la  foi  religieuse,  car  une  opinion 
qui  est  vraie  n’a  pas  besoin  d'étre  expliquée.  Du  reste,  tout  ceci 
ne  dépend  point  ou  ne  dépend  que  peu  de  son  système  philo- 
sophique, et  nous  devons  par  conséquent  nous  abstenir  de 
juger. 

(i)  A ri  si.  met.,  III , 5.  Ai  ô Ar,fi.  yi  yr,ci , r,rot  otiOb  tT.ai  àXr,0l; 
ri  r,(iîv  y iiriX ov.  Diog.  L.,  IX  , ^3.  K*i  traXiv  " ÎTlrj  ol  oùoev  lopin*  “ 
b |3j 0 yàp  ri  dd.r.On a.  Lf.  Stob.  ecl.,  II , p.  13. 

(3)  Sext.  Emp.,  VII,  l3r).  Atyn  ôt  xxrà  XtÇiv  ’ yviij mç  oùo 

tiîiv  lîtai , ri  ufv  ymeiri , r,  0£  cxoriri  ‘ xai  axST»;ç  fùv  raoi  réfiiravra, 
, outOT) , o4f«),  ytvri;,  \p<xÜ7tç,  r,  or  yvrjsir)  ijrîxtxjîififtfvn  yt  rrxvvni. 
Une  troisième  sorte  de  connaissance  est  celle  du  désir  et  de  l’a- 
version; mais  celle-ci  n’a  aucune  valeur  théorélique. 

(3)  Arist.  de  anima,  I,  8.  Peut-être  a-t-il  cependant  fait  une 
différence  entre  ces  deux  choses,  mais  que  nous  ne  pouvons  plus 
saisir.  Plut,  de  pl.  pli.,  IV,  4. 

(4i  Arist.  de  sensu,  4-  Ildcvra  yàp  ri  aioôr,0à  «irri  iwiovvi. 

(5)  Ib.,  1 ; Plut,  de  pl,  pli.,  IV,  19. 
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et,  pénétrant  par  les  pores  des  organes  des  sens,  se  répan- 
dent dans  lame(l).  Ces  écoulemens , émanations  ou  ef- 
fluves sont  certaines  figures  semblables  au  corps  dont  elles 
tirent  leur  origine,  et  qui  s’impriment  dans  lame  (2). 
Riais  il  n’y  a cependant  que  la  surface  extérieure  de  la  com- 
position de  ces  corps  qu’on  puisse  connaître  par  ces  éma- 
nations, encore  cette  connaissance  n’a-t-elle  pas  lieu  au 
moyen  d’images  parfaitement  semblables  à leur  objet, 
mais  elle  est  obscure  et  imparfaite  comme  les  images  elles- 
mêmes;  car  ces  images  ne  font  pas  connaître  le  vrai , qui 
ne  consiste  que  dans  l'atome  et  le  vide.  La  surface  des 
corps  parait  aussi  tout  autre  aux  sens  qu’elle  n’est  réelle- 
ment, puisqu’elle  ne  peut  jamais  être  en  soi  qu’une  cer- 
taine forme,  tandis  qu’au  contraire  elle  parait  aux  sens 
comme  une  certaine  qualité  sensible  (3).  C'est  pourquoi 
Démocrite  enseigne,  par  exemple,  que  ce  qui  nous  semble 
blanc,  n'est  qu'une  surface  polie;  ce  qui  nous  semble  noir, 
une  surface  raboteuse(4).  Pour  donner  une  base  plus  solide 
a sa  doctrine,  indépendamment  de  son  point  de  vue  géné- 
ral, il  semble  aussi  avoir  fait  usage  du  principe,  que  toute 
connaissance  sensible  est  dépendante  du  concours  de  la 


(i)  Plut,  de  pi.  ph.,  IV,  8.  Acvx.,  Au/x.  tt,v  a!vOr,aa  xai  twv  vmi- 
orj  ytvioOat,  c!4wXuv  <îw Otv  itpoativxtm  ' pr,Sr/t  yàf  Iirij3âXXctv  pr,Stri— 
f/i-j  ’ T0^  «pevir«irrovT#ï  ciiwXou.  Arist.  de  div.  per  somn.,  1. 
Àizopp'.ii  et  t'àoXov  sont  une  meme  chose.  Plut,  symp.,  V,  7.  Out« 
aisâri«M;  ipoip-t  iravrcnraaiy,  ourt  oppnç.  Ib.,  VIII , 10. 

(î)  Plut,  symp.,  VIII,  10,  a.  Eyx«Ta(3vsffoG30a(  ri  cîîwXa  Sût 
twv  iropwv  ci;  li  eùptra  , — fyovra  po pfstiStT;  Toü  cûparo;  ixptpay- 
piva;  hpotirr,Taç. 

(3)  G, tien.,  1.  1.;  Srxt.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  1 35  s.  Airip 
voui'strai  ph  iTvai  xaù  Sn\a!i, itoi  và  aioânrâ , ovx  (art  Si  xarà  àXrjOcio» 
Totûra. 

(4)  Arist.  de  sensu,  4.  OeKtp  Ar)p.‘  ri  yàp  Xtuxov  xoi  ri  ptX av, 
to  ph  r per/p  ovjvrv  «Tvai  , ra  41  Xnov  ’ (I;  41  rà  opîfiara  àvâyti  toÙjj^v-* 
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double  activité  de  ce  qui  est  senti  et  de  ce  qui  sent;  qu’elle 
n’est  par  conséquent  qu’une  représentation  mobile  (1), 
bien  qu’on  n’aperçoive  pas  comment  on  peut  concilier 
cette  opinion  avec  son  dogme  suppressif  de  toute  passion 
et  de  toute  action  dans  la  vérité. 

On  nous  dit  cependant  que  Dcmocrite  ne  voulait  pas 
ravir  toute  loi  à la  connaissance  sensible  (2);  que,  loin 
de  là,  il  considérait  les  phénomènes  comme  des  moyens 
de  connaître  l’invisible  (3).  Nous  reconnaissons  en  cela  le 
caractère  de  la  physique  mathématique  qui  admet  les  phé- 
nomènes pour  y appliquer  la  mesure  mathématique  ; et 
qui,  si  elle  est  exclusive,  ne  reconnaît  en  eux  que  cette 
mesure  même.  C’est  ainsi  que  Démocrite  concluait  de  la 
perception  de  la  couleur  noire  à la  surface  raboteuse  de 
l’objet. 

C'est  précisément  en  cela  qu’il  fait  consister  ce  qu’il  ap- 
pelait la  connaissance  pure  ou  légitime,  c’est-à-dire  la  re- 
cherche des  principes  non-sensibles,  source  des  phéno- 
mènes, par  conséquent  la  recherche  des  atomes  et  du 
vide,  dont  se  composent  les  corps.  Il  dit  donc  que  là 
où  la  connaissance  sensible  ne  peut  plus  avoir  lieu,  là 
où  il  est  nécessaire  de  remonter  à quelque  chose  de  plus 
subtil,  là,  suivant  lui,  commence  la  connaissance  légi- 
time (4).  On  remarque  bien  ici  que  ce  qui  peut  être 


(t)  Arist.  met.,  III,  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  i36j 
VIII,  184. 

(a)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  1 36  : cf.  Arist.  de  gen.  et 
cor.,  I,  8. 

(3)  Sext.  Emp.,  VII,  i4o,  dans  un  passage  déjà  mentionné 
plus  haut,  s’exprime  ainsi  : Aiôxipoç  St  rpla  tat  aiirbv  fXiycv  Ci.au 
*pi  tripla  ' tïç  ith  rwv  àSrikun  xaraXriijiiwç  xi  «pamôpcva , Çjjxiiatuî  St  xrjv 
cwotav  ' irtfà  TT  avril  ç yâp  , a>  frai”,  p ta  ipyp  vo  ti&vat , irtpi  ôrou  f 9xw 
Ti  s*iT*)9iç'  aipirtu;  St  xai  ipvyï);  xà  fràôi). 

. (4)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  1 39.  Lira  irpoxptywv  u;  ax 0- 
T Tnv  yvijacijv , inif  ip «1  Xt'yuy  • ërotv  û mt il)  pjMTi  ëvvavai  pi st*  ôfÿv 
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connu  par  l'entendement  est  le  seul  vrai,  pour  Démo- 
crile  (1),  car  les  atomes  et  le  vide  ne  sont  pas  connais- 
sables par  les  sens;  mais,  d'une  part,  il  est  très  surpre- 
nant que,  dans  tout  son  système,  il  n’y  ait  pas  un  seul 
endroit  où  l’on  puisse  trouver  naturellement  l’explication 
de  la  connaissance  de  l’entendement  (2);  d’un  autre  côté, 
on  doit  remarquer  aussi  comment  la  vérité  des  atomes 
n’est  en  quelque  sorte  établie  que  pour  nous  faire  obser- 
ver que  nous  ne  pouvons  rien  trouver  de  vrai,  ou  du 
moins  très  peu  de  chose;  car  nous  savons  bien,  d'après 
Démocrite,  que  les  atomes  sont , mais  nous  ne  savons  pas 
ce  qu’ils  sont,  puisque  leur  essence  ne  dépend  que  de  leur 
figure  et  de  leur  grandeur,  et  que  Démocrite  ne  peut  rien 
donner  de  plus  positif  sur  cette  dernière  qualité  et  qu’il 
ne  dit  que  très  peu  de  chose  et  rien  que  d’arbitrairement 
hypothétique  sur  la  première,  savoir,  que  les  espèces  en 
sont  innombrables,  et  qu’il  y en  aale  ronds,  tels  que  ceux 
dont  lame  doit  être  composée.  La  doctrine  de  Démocrito 
sur  la  connaissance  devait  donc  aboutir  à dire  qu’il  faut 
avouer  que  l’homme  est  privé  de  la  véritable  connais- 
sance (3). 


lir’  tXarrov,  fxri-rt  âxo-jtiv , (mirt  hifiTUjÿat , frr/re  ycvccQ at , pîft  Iv  rr) 

tj/aûsci  aisOâvcsOai,  â).X’  îttÎ  XnrTÔTf&oy. La  fiu  du  fragment 

manque. 

(i)  Sext.  Emp.  hyp.  Pyrrh.,  I,  ai3;  Adv.  Math.,  VIII,  6. 

(a)  On  pourrait  croire  en  retrouver  quelques  traces  dans 
Theodoret.  gretc.  aff.  cur.,  IV,  init.  ; mais  si  l’on  remonte  à 
C/cm.  Alex,  strom.,  IV,  p.  534»  qu>  est  sa  source,  alors  dispa- 
raît le  rêve.  Combien  de  fois  donc  arrive-t-il  de  ne  pas  pouvoir 
découvrir  ainsi  la  source  des  renseigneincns  erronés? 

(3)  Scxt.  Emp.  adv.  Math.,  VII , 1 3- . Tiyvwaxriv  Ttypé.  iprjoîv, 

âvOpUTTÎrV  TM<?t  TO  XOVOVI  , ÙTt  ÎTIÏÇ  âlPr)XoOtTSI . Kotl  ItttXtV  ' &)Xo«  fJ-bt  0»J 
xoù  ovts;  o Xôyoî,  ïr»  Irrô  oùoev  îîutty  ntp'i  ' àXX’  t Ktpucpro  Uâc- 

roifftv  r>  (5o?iç.  D'autres  passages  ont  déjà  été  cités  plus  haut.  Je 
ferai  remarquer,  en  passant,  que  Démocrite  dit  aussi  avoir  afta- 
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En  considérant  toute  cette  doctrine  de  Démocri  te,  on  ne 
saurait  méconnaître  la  tendance  anliphilosophique  de  ses 
efforts.  Car  il  ne  fait  pas  seulement  disparaître  l'unité  du 
monde,  mais  encore  l’unité  de  laine  et  de  la  conscience;  en 
sorte  qu’on  ne  peut  naturellement  pas  attendre  de  lui  l'u- 
nité de  la  science  : tout  pour  lui  se  résout  en  une  multitude 
innombrable  d'atomes  et  dans  l'immensité  du  vide.  Ce 
qui  pouvait  encore  être  pour  lui  un  objet  de  recherche  , 
c’est  la  nature  des  figures  dont  se  composent  les  choses, 
par  conséquent  la  recherche  d’un  seul  côté  du  phénomène; 
en  sorte  qu’il  niait  absolument  toute  connaissance  supé- 
rieure au  phénomène  (1). 

Si  donc  l’on  fait  attention  que,  suivant  cette  manière 
de  voir,  la  connaissance  mathématique  se  résout  presque 
entièrement  dans  l’apparence,  que  sa  doctrine  n’est  cepen- 
dant pas  une  œuvre  fantastique  , mais  quelle  perce  à tra- 
vers toutes  ses  pensées  et  tous  ses  sentimens,  comme  fruit 
d’une  mûre  réflexion,  alors  on  sentira  qu’on  n'en  peut 
chercher  la  raison  que  dans  sa  manière  générale  d’envi- 
sager la  vie.  Or  on  trouve  cet  aspect,  sous  lequel  la  vie 
se  présentait  à lui,  exprimé  dans  ce  qu’il  inventa  subti- 
lement sur  les  prescrits  moraux  (2).  Beaucoup  de  frag- 
mens,  pris  de  ses  écrits  sur  la  morale,  nous  fournissent 
des  éclaircissemens  là-dessus.  Si  l’on  considère  isolément 
les  préceptes  qu'il  nous  donne,  alors  comme  il  arrive 

que  la  preuve  en  général.  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  WW,  Z17  a. 
Wendt,  sur  Tenneniann,  Histoire  de  la  philosophie,  I,  p.  358, 
prétend  que  les  passages  cités  ne  se  rapportent  qu’à  la  connais- 
sance qui  nous  vient  par  les  sens;  mais,  d’un  côté,  ils  sont  d'une 
valeur  tout-à-fail  générale,  et,  d’un  autre  côté,  ils  ont  leur 
fondement  dans  le  système  de  Démocri  te. 

( 1 ) Arist.  de  gen.  et  corr. , I , a , dit  donc  avec  raison  : Ejtii 
3’  (jîvto  to  àXr,0ii  i,  tù  ifanteOau , rvavr'ia  ot  xa’i  âirtrpa  rà  «paivoprva, 
và  âizupa  tiroi r,om.  De  an.,  I , a.  To  yàp  ôXrj04;  i7»au  và 

ifanip  r/ov. 

(a)  Cf.  Arist.  met.,  XIII , 4- 
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ordinairement  lorsque  des  règles  sont  présentées  d’une 
manière  décousue,  nous  y trouvons  beaucoup  de  vrai, 
mais  aussi  beaucoup  de  vague,  d’incomplet  et  d’exclusif. 
Il  fait  l’éloge  du  contentement,  de  la  sagesse  certaine, 
de  la  joie  dans  la  possession  de  l’impérissable , du  beau 
et  de  la  science.  Il  recommande  de  prendre  plus  de  soin 
de  l’âme  que  du  corps;  de  rester  fidèle  à la  loi,  et  non 
seulement  de  ne  pas  commettre  d'injustices,  mais  de 
ne  pas  même  en  avoir  la  volonté.  11  recommande  sur- 
tout le  respect  de  soi-méme  (1).  Il  blâme  la  colère, 
l’envie,  la  célébrité  et  la  fortune  sans  esprit,  l’amour 
de  la  nouveauté  et  des  richesses,  qui  ne  sont  pas  une  par- 
tie de  nous-mêmes,  et  que  nous  ne  devons  pas  désirer 
conserver  par  l'injustice  et  la  crainte  de  la  mort.  Mais 
aussi  il  blâme  le  mariage,  le  désir  d’avoir  des  enfans  à 
soi,  et  l’amour  de  la  patrie,  qui  empêche  de  reconnaître 
que  le  monde  entier  est  notre  patrie  (2).  Mais  ce  qui  nous 
importe  n’est  pas  de  savoir  ce  qu'il  loue  ou  ce  qu’il  blâme, 
mais  pourquoi  il  fait  l’un  et  l’autre  (3).  Or,  nous  trouvons 
qu’il  blâme  l’intempérance  et  les  jouissances  corporelles, 
parce  qu’elles  ne  donnent  qu’une  satisfaction  passagère , 
bientôt  suivie  de  la  satiété,  du  dégoût  et  de  la  douleur; 
l'injustice,  parce  qu’elle  engendre  la  crainte  et  un  sou- 
venir pénible  (4)  ; la  science  et  le  perfectionnement  sont 
préférables  aux  forces  du  corps,  parce  qu’elles  produisent 


(|)  Stob.  serm.,  I,  3ij  III,  34,  57;  V,  a3,  24,  38;  VII,  26, 
80;  IX,  3i  ; XXX,  7;  XLVI,  46;  Plut,  de  prof,  in  virt..  10. 

(2)  Stob.  serm.,  IV,  77,  78,  82  ; X,  37;  XVII,  29;  XX,  56; 
XXXVIII,  47  J XL,  7;  LXXVI , i3,  «5,  16;  Clem.  Alex, 
strom..  Il,  p.  421. 

(3)  A.  Wendt,  sur  Tennemann , Histoire  de  la  philosophie, 
p.  363  s.,  ne  semble  pas  avoir  vu  la  chose  d’assez  près,  puis- 
qu'il est  porté  à entendre  les  règles  de  conduite  de  Démocrite 

non  n e part. 

(4)  Voy.,  outre  les  passages  cités,  Stob.  ecl.t  II,  p.  408. 


Digitized  by  Google 


LITRE  VI.  CHAPITRE  II. 


'494 

plus  de  satisfaction  que  celles-ci;  il  ne  veut  que  le  calme 
de  l’àine , parce  que  les  commotions  morales  sont  pé- 
nibles, et  s'il  va  jusqu’à  rejeter  le  mariage  et  la  pro- 
création des  enfans,  et  ne  trouve  rien  de  moral  dans  les 
liens  les  plus  forts  de  la  moralité,  c’est  parce  que  le  com- 
merce de  l'homme  et  de  la  femme  donne  une  secousse 
violente  à l’àme,  et  que  l'éducation  des  enfans  est  üne 
source  de  peines  ; si  enfin  il  die  tout  son  prix  moral  à ce 
que  les  anciens  connaissaient  de  plus  puissant,  l'amour 
de  la  pairie , c’est  parce  que  le  sage  , dans  l'intérêt  de  son 
repos,  ne  doit  pas  prendre,  une  grande  part  aux  mouve- 
raens  politiques.  11  est  facile  de  voir  que  toute  sa  morale 
ne  porte  que  sur  un  égoïsme  étroit  et  sur  l'amour  des 
jouissances.  II  était  assez  sage  pour  apercevoir  que  la  véri- 
table jouissance  est  son  mot  ordinaire  ) ne  consiste 
pas  dans  les  jouissances  corporelles  , mais  dans  celles  de 
lame  (1).  Il  ne  cherchait  cependant  la  mesure  du  bien  et 
du  mal  que  dans  ce  qui  réjouit  et  attriste  l'âme  (2).  Mais 
comme  il  s’aperçut  aussi  que  les  plaisirs  de  l'âme  peuvent 
pux-mêmes  altérer  la  félicité,  il  fit  consister  le  terme  de 
la  sagesse  dans  la  modération;  ce  qu’il  exprimait  par  l’idée 
de  l'égalité  d’âme  ou  de  l'indifférence  (3).  Deux  choses 


(l)  Stob.  ecl.  II,  p.  "G.  Eùiaipovo)  où*  tv  (3 ooxsjpaviv  oixt’ti , ©ù4’ 
g , (j rjyr.  tf  oixrjrBpov  Æaipovo;. 

(u)  Clem.  Alex*  stront.,  Il,  p.  4'7-  noX.Xâxtî  i tti) tytt  • r tp'l'tî 
.yàpxai  âTtpin'r)  ovipo;  fwv  irtpwtfjaxiraj.  Slob.  terni.,  III,  35.  Opsç 
yàp  cvfupopïwv  xai  aTufrfoptwï  Tip'J't;  xai  artpiré).  Cf.  Stob.  ecl , II , 

p.  -j6. 

(3)  Diog.  L.,  IX,  /[5.  TtXoç  & iTvok  tw  (ùOupt'av,  où  TW  aùrw 
ovoav  Tf)  r.icxT),  w;  fvioi  irapaxoùoomTt;  t^tîipuro,  àXXà  xaO’  y,  yaXwù; 
jtai  luTzaOù  ; r,  yu^r,  ô.oryci,  Ùtt’o  pr,àr/o{  TapotTTopsvt)  tpiCou  r,  iuTiôai— 
fuvlaç  fi  aXXou  tivôç  TraÛou;  ’ xaXu  S aùrw  xai  fùi?rù  xai  iroXXoîj  5X— 
loi;  ovopaur  • Stob.  ecl.,  11,  p.  'jG.  Tw  ( sc.  tùoaipoviav  ) tùOuptav 
xaï  tùtori)  xai  àppovtav  «ruuutrf i'-xv  Tt  xaï  arapajiav  xaXtï’  cuvtîTasOai 
tf  ayTTiV  ix  toü  ôioptcpoù  xai  fï;  ôiaxpt3(o>{  rüv  r.isvùv.  Rai  tout’  «bat 
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semblent  particulièrement  avoir  influé  sur  l’exposition 
détaillée  de  ces  principes  généraux;  d’un  côté,  la  crainte 
du  trouble  de  l’âme  par  la  peine,  crainte  qui  se  révèle 
très  visiblement  dans  scs  préceptes . ainsi  que  dans  les  ex- 
pressions négatives  qui  lui  servcnl  à indiquer  le  souverain 
bien(l);  d’un  autre  côté,  la  satisfaction  de  la  connais- 
sance, satisfaction  dont  il  est  souvent  question  dans  les 
fragmens  de  ses  écrits.  On  pourrait  reconnaître  la  prédi- 
lection de  Déraocrite  pour  cette  sorte  de  jouissance,  lors- 
qu’il dit  que  l'homme  vivra  d’autant  plus  convenablement 
qu'il  fera  moins  consister  sa  jouissance  dans  des  choses 
périssables  (2).  IL  dit  même  de  la  science  qu'elle  est  à 
elle  seule  une  source  de  jouissance  (3).  Quoiqu’il  recom- 
mandât la  modération  jusque  dans  la  recherche  scicn- 
tiflque  (I),  et  qu'il  ne  vit  par  conséquent  en  elle  qu’une 
des  plus  grandes  jouissances  de  l'âme  , sans  toutefois  qu'il 
la  regardât  comme  un  bien  pur,  nous  pouvons  cepen- 
dant bien  chercher  la  raison  de  son  zèle  scientifique  dans 
la  très  grande  jouissance  qu’il  goûtait  à rechercher,  tels 
qu’il  les  concevait,  les  principes  inconnus  des  phéno- 
mènes. Il  recherchait  la  vérité  non  pas  pour  la  trouver, 
mais  pour  jouir  de  l’avoir  trouvée. 

Si  l’on  ne  peut  voir  en  cela  qu’une  intention  peu  philo- 


to  «xXXictov  xoi  ovpupopw raTov  mOptànotj.  Stob.  serin .,  I,  4o.  A’v- 
BpSitoiai  yàp  cùQupu»)  yiyvtiat  fitTfiOTYin  Ttpij/ioç  xa’i  (iim  ovptuxplfi 

x.  r.  X.  : VI , Go. 

(l)  Cf.  Cle/n.  Alex.,  1.  1.;  Cic.  de  fin.,  V,  2f).  Àiapa^ia, 
ABayPia.  Ses  attaques  contre  les  superstitions  du  polythéisme 
reviennent  aussi  à cela. 

(a)  Stob.  serin.,  V,  2 j.  Apterm  àiBp-ànrp  rlv  (3<'ov  Stàyea , ûç 
itXtïaTa  tviôufiiriOtïTt  xoi  iXâ/iera  àviniStvri  ' toüto  4’  àv  urj , cT  nç  fini 
lir't  toîç  5v>)toT(7i  là;  r,io-ià;  ituoïxo. 

(3)  Plut,  de  prof,  in  virt.,  i o. 

(4)  Stob.  ecl.,  II,  p.  ia.  Mrj  irôvra  tffiorasOai  irpoOipto,  pb 
rravTMV  àpaQb;  ytv»i. 
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sophique , la  manière  dont  il  conciliait  son  opinion  sur  la 
vie  pratique  avec  sa  doctrine  sur  la  formation  des  idées 
dans  notre  âme  , laisse  apercevoir  encore  une  plus  dégra- 
dante opinion  de  la  vie.  De  même  que  les  images  qui  éma- 
nent des  choses  remplissent  noireâme  de  représentations, 
de  même,  suivant  üémocrite,  elles  impriment  à l'âme  les 
désirs,  l'envie  et  le  mal  (l);  en  sorte  que  l’homme  acquiert 
moins  par  sa  propre  éducation  morale,  que  par  ce  qui  lui 
vient  des  images  des  choses.  On  peut  donc  bien  dire  que 
le  résultat  de  sa  doctrine  a été  proclamé  par  lui  dans  le 
vœu  qu’il  y eût  pour  lui  des  images  raisonnables  (2).  On 
entier  abandon  aux  évènemens  est  le  digne  couronnement 
de  sa  doctrine. 


CHAPITRE  III. 

Protagoras. 

On  pourrait  peut-être  dire  avec  vérité  que  Démocri  te 
a trouvé,  comme  malgré  lui,  les  résultats  de  sa  doctrine, 
qui  aboutissent  à la  ruine  de  toute  science  et  de  toute  vie 
morale,  en  parlant  d'une  réflexion  qui  s’offrait  naturel- 
lement sur  la  voie  du  développement  scientifique.  Il  serait 
difficile  de  disculper  ainsi  Protagoras,  et  surtout  Gorgias, 
dont  les  doctrines  ne  semblent  avoir  été  inventées  que 


(l)  Plut,  symp .,  V,  7,  6.  A (sc.  cîôwXa)  tpjciv  IxiîVo;  iîjicvai  toii; 
yOovovvroç , oùr’  oîoOr.ctu;  ctfioi pot  ■nmnxnaaiv,  ovft  , àvaTT/ra 

Xt  ttÎ;  àrro  tûv  TtpoVrjitvuv  pogOijpi'a;  xai  (Jaaxaviaç  ‘ fuQ  y;  iptr Xaiffi- 
fiivo  xai  irapafu'vWTa  xai  ffuvoixoüvra  to“î  (Ixcxaivofuvoi;,  iirirapaTTtiv 
xai  xcoravv  aùtwv  to  xt  cùfttx  xai  tHv  itocvoiav.  Cf.  Ib.,  VIII,  10,  a; 
de  pl.  ph.,  IV,  8;  de  def.  orac.,  q. 

(a)  Plut,  de  def.  orac.,  17  ; Sert.  Emp.  adv.  Math.,  IX,  t g. 
ËvQiv  xai  lustrai  tuXsyuv  Tv^iîy  ti^wXuy. 
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pour  détourner  de  toute  réflexion  sérieuse,  de  tout  noble 
effort,  et  pour  faire  briller  leur  subtilité. 

Protagoras  naquit  à Abdère.  Il  florissait  vers  la  84* 
olympiade  (I  ).  Plusieurs  le  croient  disciple  de  Oémocrite, 
mais  la  chronologie  est  contraire  à cette  opinion.  La  tra- 
dition  qui  le  fait  élever  par  des  Mages  de  Xerxès  ne  sem- 
ble être  qu’une  fable.  Nous  le  trouvons  à Athènes  et  en 
Sicile  (2),  où,  en  qualité  de  sophiste  supérieur  (c'est  le 
titre  qu'il  se  donne  lui-méme),  il  euseignait  l'art  de  l'élo- 
quence, moyennant  salaire,  et  acquit  par  ce  moyen  des 
sommes  considérables  (3).  11  semble  avoir  gardé  dans  cet 
enseignement  un  certain  ordre  d’exposition  (1),  et  avoir 
fait  connaître  certains  lieux  communs  pour  les  questions 
ordinaires  du  genre  judiciaire  (5).  Il  se  flattait,  au  moyen 
de  son  art  de  discourir,  de  rendre  forte  une  raison  fai- 
ble (6).  Il  se  disait  aussi  très  habile  dans  le  dialogue , dans 
les  questions  et  les  réponses  courtes,  et  il  se  conduisait 
en  général  d'après  le  principe,  que,  sur  toutes  choses,  les 
contraires  peuvent  être  affirmés  (7).  Son  enseignement 
n’avait  pas  pour  objet  de  communiquer  des  connaissances 
particulières,  mais  il  se  flattait  d'enseigner  à la  jeunesse 
la  Vertu  de  l'homme  d'Etat  et  du  citoyen,  eide  le  dispenser 
d’acquérir  une  foule  de  connaissances  qui  devaient  dès 
lors  être  superflues  (8).  11  semble  cependant  avoir  aussi 


(i)  D’après  Apollodore,  Diog.  L.,  IX,  56;  cf .Plat.  Mcno, 
p.  ç)i,  avec  les  notes  deSchleierra. 

(•i)  Plat.  Hipp.  maj.f  p.  a8i. 

(3)  Plat.  Aleno,  p.  91;  P rot.,  p.  3i8 , 349;  Alrist.  eth. 

Nie.,  IX,  1.  ' 

(4)  Diog.  L.,  IX,  53;  cf.  Plat.  Phœdr.,  p.  267. 

(5)  de.  Brut.,  ta. 

(6)  Arist.  rliet.,  II,  ll\.  ... 

(7)  Diog.  L.,  IX,  5i  ; Plat.  Prot.,  p.  334. 

(8)  Plat.  Prot , p.  3 18. 
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éfcnt  shi"  quelques  arts  particuliers  (1).  tl  fui  accusé 
d’athéisme  par  les  Athéniens , pour  avoir  ainsi  commencé 
uti  oüvrage  : « Quant  aux  Dieux , je  ne  puis  savoir  s'il  y 
èh  a ou  s’il  n’y  en  a pâs  : car  beaucoup  de  choses  s’y  op- 
poseht;  l’obscurité  de  la  question  en  elle-même,  et  la 
ÜHèveté  de  lâ  vie  (2).  » Son  ouvrage  fut  brûlé,  et  lui- 
même  condamné  à mort.  11  prit  la  fuite  et  périt,  dit-on, 
dans  un  naufrage.  On  lui  attribue  encoré  une  foulë  d’au- 
thés  ouvrages  (3',  parmi  lesquels  celui  qUi  est  intitulé  : De 
te  qui  est  (4),  semble  avoir  compris  sa  doctrine  anti-phi- 
lësdphiqué. 

La  doctrihë  dè  Protagoras  a pour  but  dë  nier  que  quel- 
que chbse  d’objectif  puisse  être  représenté  dans  notre 
pensée , et  pâr  fcbnséquetif  de  convertir  toute  pensée  en 
onè  Simple  apjjarehcc,  afin  que  l’art  de  produire  l’appa- 
rence par  lfe  discours,  acquière  la  plus  grande  latitude. 
Les  thoyens  qu’il  employait  à cet  effet  sont  rapportés 
paë  Plütbh  à la  doctrine  d’Hératlite  (5).  Protagoras  ad- 
mettait que  tout  est  dans  Un  flüx  ou  dans  un  état  decoü- 
lement  constant  (6),  conformément  à la  doctrine  d’Héëa- 


(i)  Plat,  soph.,  p.  a3a  , avec  les  remarques  de  Schleierm. 

(а)  Diog.  L.,  IX,  5i  ; Sext.  Ernp.  adv.  Math.,  IX,  56} 
Cic.  de  Nat.  D.,  I,  a3;  Plat.  Thecvt.,  p.  162. 

(3)  Diog.  L.,  IX,  55. 

(4)  Porphyr.  ap.  Euseb.  pr.  ev.,  X,  3.  Cet  ouvrage  conte- 
nait du  moins  des  argumens  de  Protagoras  contre  la  doctrine 
qùë  ce  qui  est  est  un. 

(5)  Nous  avons,  pour  la  doctrine  de  Protagoras,  l’avantage 
douteux  que  Platon  l’ait  développée  longuement  dans  le  Théæ- 
tèlë.  Platon  n’a  certainement  pascraint  de  faire  entrer  dans  cette 
doctrine  plusieurs  choses  qui  n’appartiennent  poiut  à Protago- 
ras. Quand  donc  les  écrivains  postérieurs  attribuent  aussi  à Pro- 
tagoras ce  que  dit  Platon  , il  reste  toujours  à savoir  s’ils  font 
autre  chose  que  de  s’en  référer  à l’autorité  même  de  Platon. 

(б)  Plut.  Theœt.,  p.  152.  Est»  fib  yxp  oiioinor’  ovàb , <ui  cl 
Jllpinii 
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dite;  mais  il  en  différait  en  ce  qu’il  ne  supposait  ni  unité 
ni  multiplicité  comme  principe  de  ce  qui  arrive (I)»  vou- 
lant au  contraire  que  tout  se  résolût  en  une  diversité  indé- 
terminée, puisque  rien  pour  lui  n’est  en  soi,  mais  toujours 
seulement  par  rapport  à autre  chose  (2).  11  exprimait 
celte  doctrine  par  la  formule  prétentieuse,  que  l'homme 
est  la  mesure  de  toutes  choses:  de  celles  qui  sont,  pour 
la  manière  dont  elles  sont  ; de  celles  qui  ne  sont  pas,  pour 
la  manière  dont  elles  ne  sont  pas  (3)  ; voulant  dire  sim- 
plement par  là  que  les  choses  sont  pour  chacun  comme 
elles  lui  apparaissent,  ou  qu’il  n‘y  a de  vrai  pour  chacun 
que  ce  qu’il  se  représente.  Protagoras  ne  semble  pas  s'être 
dissimulé  qu’avec  cette  doctrine  c'en  était  fait  de  la  va- 
leur universelle  de  toute  proposition  ; ce  qui  fait  que,  d’un 
côté , pressé  par  la  direction  de  ses  idées , d’un  autre  côté, 
se  contredisant  iui-méme,  il  attaqua  la  vérité  des  propo- 
sitions géométriques,  parce  que,  dans  le  monde  observa- 
ble, il  n’y  a absolument  pas  de  lignes,  soit  droites,  soit 
courbes,  telles  qu’on  les  suppose  (4).  C’étaient  aussi  des 
conséquences  nécessaires  de  sa  doctrine  : qu’une  nature 
déterminée  ne  convient  à aucune  chose;  que  les  contrai- 
res sont  également  valables  de  la  même  chose  dans  les 
mêmes  circonstances;  que  toute  pensée  étant  vraie,  pour 


(i)  C’est  avec  des  raisons  semblables  à celles  que  Platon  fit 
Valoir  plüs  tard,  qu’il  combattit  la  doctrine  que  tout  est  ut). 

(a)  Sert.  Emp.  Iiyp.  Pyrrh . , I,  ai};  Plat,  soph.,  p,  1 53  S. 

(3)  Plat.  Theæt.,  p.  1 5 1 s.  ; Crat.,  p.  385.  fîiaaùrüv  (flr.  rSv 
îiturj  ) ri  a Ù4ia  iTvai  hàirw,  «atrtp  ITff.tr.  OVyt , h'ywr , irâvtow  yprt- 
pârtuv  fnrçov  u/ai  âv6po>irov,  fit;  Spa,  «Ta  àv  optai  tpcnnjrat  ri  tr^ynara 
otvat , ro  tarira  ptv  lartv  éuoi , ota  3 àv  m\ , rotatûra  3'  au  «Vt . Arist. 
met.,  VH  , io  ; XI , 6 ; Sert.  Emp.  hyp.  Pyrrh.,  I,  ai8. 

(4)  Arist . met.,  II,  a.  Oûrc  yàp  alc&tirat  ypaptuat  TGtoriraf 
Xryn  i yttofurpir,;  ' oùOlv  yàf  ri  Où  t£>v  airÔV.rwv  s-jrr^î  oû3o  otpryyi- 

)ov  ' irrirat  yàp  VaO  *av3a»;  « jaarà  tjrtyttŸiJ  à i)X’t3;irtp  Tlfwt, 

î/.iyov  «Xfy^wv  rov;  ytuptrpa;. 
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celui  qui  la  pense , il  n’y  a pas  de  proposilion  qui  puisse 
être  contredite;  que  toute  pensée  n’est  que  l’espression 
du  rapport  du  sujet  pensant  à l’objet  pensé;  mais  que  le 
sujet  pensant , là  me , n'est  autre  chose  que  la  collection, 
la  somme  des  différens  momens  de  la  pensée  (I). 

On  reconnaît  dans  toutes  ces  propositions  et  dans  tou- 
tes  ces  conséquences  de  la  doctrine  de  Protagoras , la  ten- 
dance à réduire  toute  pensée  à l’impression  sensible,  et  à 
écarter  toute  conception  purement  rationnelle.  C’est  dans 
ce  sens  aussi  que  les  anciens  entendaient  la  proposilion  : 
que  tout  est  dans  un  état  de  naissance  ou  d’écoulement 
constant;  car,  puisque  toute  sensation  n’est  que  le  résultat 
de  la  concurrence  de  l’activité  du  principe  sentant  et  de 
la  chose  sentie,  et  que  toute  pensée  doit  être  sensation, 
toute  pensée  doit  être  produite  par  le  changement  con- 
stant qui  résulte  de  l’activité  toujours  diverse  de  ce  qui 
sent  et  de  ce  qui  est  senti  (2).  Tout , pour  Protagoras,  vit 
donc  dans  une  instabilité  sensible  et  n’est  pas  autre  chose 
que  celte  instabilité  même;  mais  si  le  sensible  est  vrai, 
ce  n’est  toutefois  que  parce  qu’il  est  perçu  sensiblement; 
en  soi  rien  n’est  froid  ni  chaud , ou  en  général  doué  de 
quelque  qualité  sensible  que  ce  soit;  rien  n’est  tel  ou 
tel  que  parce  qu’il  est  senti  de  la  sorte  (3).  On  ne  peut 
pas  nier  que  cette  doctrine  ne  soit  conséquente  au  prin- 


(i)  Plat.  Thcœt .,  p.  1 53  s.;  Euthyd. , p.  a86;  Jrist.  me*., 
IV,  a;  Sext.  Emp.  hyp.  Pyrrh.,  I,  ai6;  Adv.  Malh.,  VII, 
6o;  Diog.  L.,  IX,  5i,  53. 

(a)  Plat.  T'neœt.,  p 1 53  s.;  Sext.  Emp.  hyp.  Pyrrh.,  I,  aiy. 

♦jjoiv  ouï  o en r,p  tt,ï  OXijv  pruorr/y  tîvoi  ‘ pioûo»)ç  Si  oùrôç  cw/r/Ùi;  wpoo- 
Oiattç  Ôvt'i  Twv  ôiroyopriota'ï  yivtaOai  xai  to;  alaOxcci;  ptTaxoopittoBxî 
Tl  xai  àXXoïoüoQtxt  irapâ  Tt  r,hxia;  xai  irapà  Ta;  aÀ/a;  xaraarnuà;  t£« 
OtMWTMV. 

(3)  Plat.  Thecet.,  p.  l5i  ; Aiist.  met,,  VII , 3.  Ouri  yàp 
Xf'oo  oûre  Siffibï  ovti  yXuxù  ovti  SXw;  aioôüTbï  owGiï  forai  ps  aioÔa ii- 

fMVOV. 
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eipe,  que  tout  savoir  réside  dans  le  sentir,  et  que  rien 
n'est  que  l'instabilité  sensible. 

Mais  un  homme  raisonnable  ne  peut  cependant  pas  se 
proposer  de  pousser  ce  principe  jusqu  a sa  dernière  con- 
séquence, et  y rester  parfaitement  fidèle.  Protagoras  le 
pouvait  moins  que  tout  autre,  puisqu’il  se  donnait  pour 
précepteur,  et  que  personne  ne  peut  être  tel,  à moins  de 
savoir  plus  ou  mieux,  qu’un  autre.  Nous  devons  donc  cher- 
cher le  but  de  sa  doctrine,  dans  quelque  autre  chose  que 
sa  doctrine  même.  Déjà  Platon  a remarqué  combien  elle 
tenait  intimement  à la  recherche  oratoire  de  Protagoras; 
aussi  Platon  le  fait-il  parler  tout-à-fait  dans  le  sens  du  so- 
phiste : Le  sage,  dit-il,  est  comme  le  médecin  de  lame, 
il  ne  peut  pas  faire  naître  dans  l'àtne  des  pensées  plus 
vraies,  car  tout  ce  qu'elle  pense  est  vrai,  mais  il  peut  en 
faire  naître  de  meilleures  et  de  plus  utiles;  il  guérit  ainsi 
les  âmes,  tant  celles  des  particuliers  que  celles  des  Etats, 
puisque  par  la  puissance  de  la  parole  il  fait  en  sorte 
qu'elles  aient  de  bonnes  et  utiles  sensations  ou  opinions, 
au  lieu  d’en  avoir  de  mauvaises  et  de  pernicieuses  (I).  Si, 
pour  la  parfaite  intelligence  de  celte  explication  , l'on  fait 
attention  que  le  bien  dont  il  est  question , ne  doit  pas  être 
considéré  comme  le  bien  en  soi,  mais  seulement  comme 
un  bien  sensible,  suivant  l’esprit  de  la  doctrine  de  Pro- 
tagoras, on  s’apercevra  bien  alors  comment  ces  sophismes 
coïncident  avec  la  décadence  du  sentiment  moral. 


(t)  Plat.  Theæt.,  p.  lGG.  Kcû  aoiflaa  xai  eoynv  a. osa  icsXXoü  Ht» 
iyw  tfâ-/ai  tTvat , àXX’  avrov  toütov  mû  Xryu  ooipiv,  ô;  «v  tivi  r,fiùv, 
ù ysuviTw  xoù  tort  xaxa , ptTa^otXXt>y  ironie*)  âyaûà  <paiv<oô«i  « xai 
«Tvai. 
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CHAPITRE  IV. 

Gorgias.  EulhyJàme. 

L’impudeur  des  sophistes  ne  fit  qu’augmenter  avec  ie 
temps.  C’est  une  chose  très  sensible  que  l'affaiblissement 
progressif  du  talent  des  sophistes  et  l’accroissement  pro- 
portionnel de  leurs  prétentions  et  de  leur  mépris  pour 
tout  ce  qui  est  vrai  et  bon.  Si  Platon  laisse  encore  à Pro- 
tagoras une  certaine  dignité,  le  portrait  qu’il  esquisse  de 
Gorgias  ne  laisse,  au  contraire,  rien  apercevoir  qui  pùt 
justifier  la  prétention  de  ce  sophiste  à une  distinction 
quelconque.  Enfin  , il  traite  Eulhydéme  comme  un  mé- 
prisable parleur. 

Gorgias  de  Leontium,  disciple  d Empédocle,  tlorissait 
vers  la  88e  olympiade.  Il  vint  à Athènes  la  seconde  année 
de  cette  olympiade;  il  fut  envoyé  par  ses  compatriote! 
pour  solliciter  du  secours  contre  Syracuse.  Il  s’y  fit  remar- 
quer par  la  nouveauté  de  sa  manière  de  discourir  (1). 
Nous  le  retrouvons  plus  tard  dans  plusieurs  contrées  de 
la  Grèce,  particulièrement  en  Thessalie,  où  il  eut  un 
grand  nombre  d'admirateurs,  et  où  il  gagna  beaucoup 
d’argent  par  la  magnificence  de  scs  diseburs  dans  des  as- 
semblées particulières,  et  en  instruisant  la  jeunesse  (2).  Il 
mourut  très  âgé  (3).  Plusieurs  des  discours  pompeux  qu’il 
prononça  dans  plusieurs  circonstances,  en  présence  des 
Grecs  assemblés,  sont  célèbres  (4).  Quand  même  les  dis- 


(i)  Diod.  Sic.,  XII,  53,  sur  le  temps  de  Gorgias.  Voy.  Foss, 
de  Gorgia  Leonlino  commentatio.  Hat.,  i8j8,  p.  G s. 

(i)  Plat.  Hipp.  maj.,  p.  a 8a. 

(3)  Plat.  Meno,  p.  -jo;  P kilo  sir.  vit.  soph.,  I,  9. 

(4)  Arist.  rhet.,  III,  t4j  Plut.  conj.  prcec. , 43  J Philoslr 

1.1. 
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cours  qui  existent  encore  sous  son  nom  fie  seraient  pas 
de  lui,  nous  voyons  cependant  asse?  clairement  par  les 
fragmens  de  ses  ouvrages  combien  il  ayait  peu  le  yëyita- 
ble  esprit  de  l'éloquence  (1).  Gorgias,  comme  la  plupart 
de  ses  contemporains , recherchait  les  ornerpens  poétiques 
dans  le  discours,  les  termes  emphatiques  et  qui  se  pror 
nonçaient  avec  éclat;  il  accumulait  les  épithètes  et  les  ex- 
pressions synonymiques,  et  sa  principale  force  consistai! 
dans  des  oppositions  qui  revenaient  sans  cesse.  Si  l'qq 
fait  attention  que  celte  pompe  devait  conduire  à la  mbP°’ 
tonie,  on  ne  sera  pas  étonné  que  la  froideur  de  ses  dis- 
cours soit  devenue  proverbiale  (2).  11  se  flattait  dq  reste 
de  pouvoir  discourir  sur  une  proposition  quelconque,  et 
de  répondre  de  suite  à toutes  les  questions  qu’pn  pouyait 
lui  faire  (3),  ou  brièvement  ou  longuement,  parce  qq’il 
ne  s’asservissait  pas  à son  sujet  (4).  L’instruction  qu’jl 
donnait  à la  jeunesse  se  bornait  seulement  à l'art  de  par- 
ler, tant  dans  le  dialogue  que  dans  le  c)iscpurs  suivi;  car, 
plus  franc  que  les  autres  sophistes,  ÿ!  se  moqqait  de  epuf 
qui  promettaient  d’enseigner  la  vertu  (5);  if  np  faisait  pu- 


(i)  Schcenborn  de  aulhentia  dcclamalionum,  quee  Gorgice 
Leonlini  nomine  exilant.  Vratislaw .,  i8a6,  auquel  il  faut  com- 
parer l’ouvrage  ci-dessus  de  Foss.  Le  premier  soutient,  le  se- 
cond attaque  l'authenticité  des  déclamations;  mais  de  sembla- 
bles recherches  ne  peuvent  pas  facilement  amener  un  résultat 
juste.  Ces  deux  écrits  contiennent  du  reste  de  bonnes  recherches 
sur  le  caractère  du  genre  d'éloquence  de  Gorgias.  Le  fragment 
dans  Foss , p.  69,  dans  Schcenborn,  p.  8,  la  caractérise  très 
bien. 

(a)  ropyio&iv , Topyitta  puipoTa  ou  eyispara. 

(3)  Plat.  Gorg.,  p.  447;  Çic.  de  fin.,  11 , 1 ; Oral -,  J,  aq. 

(4)  Pial.  Plutdr.,  p.  aG^j  Gorg.,  p.  449;  ^r'ut.  rhet., 

Hl,  t7.  ‘ .» 

(5)  Plut.  Meno , p.  95. 


Digitized  by  Google 


LITRE  VI.  CHAPITRE  IV. 


504 

cun  CR8  des  bonnes  mœurs,  il  méprisait  la  vertu (1); mais 
l’art  par  excellence  éiait  pour  lui  celui  de  discourir, 
puisqu'il  nous  soumet  les  autres  hommes  volontairement 
et  non  par  la  violence  (*2).  Son  mode  d’enseignement  était 
très  peu  scientifique  ; car  il  ne  communiquait  pas  l’art  à 
scs  disciples,  mais  seulement  certains  arguinens captieux, 
les  exerçant  aux  formules  et  aux  tours  du  discours  qui 
peuvent  le  plus  souvent  trouver  leur  application  (3).  Il 
faisaitaussi  servir  la  rhétorique  aux  sciences  physiques  (4); 
il  put  en  cela  prendre  pour  guide  la  doctrine  d’Empédo- 
cle  (5).  Outre  ses  discours  et  un  traité  sur  la  rhétorique, 
on  lui  attribue  aussi  un  ouvrage  sur  le  non-étre  ou  sur  la 
nature  (6).  Ce  dernier  écrit  contenait  sa  doctrine  so- 
phistique: c’est  une  production  de  sa  jeunesse  (7);  mais 
l'arrogance  sophistique  qui  porta  Gorgias  et  d’autres  de 
ses  contemporains  à rejeter  toute  science , y est  claire- 
ment marquée. 

Déjà  le  titre  de  l'ouvrage  indique  une  application  so- 
phistique des  doctrines  éléatiques,  puisqu’il  met  le  non- 
étre  à la  place  de  ce  que  les  Eléates  appelaient  l’être.  On 
nous  dit  aussi  que  Gorgias  faisait  usage  des  preuves  de 
Zénon  et  de  Melissus  (8),  pour  prouver  que  rien  n’existe. 


(i)  Plat.  Meno,  p.  ç3  ; Plut,  de  adul.  et  amico,  a3  ; conj. 
prœc.,  43.  Cependant  il  loue  la  tempérauce.  Stob.  serai.,  CI, 
ai;  Athen.,  XI F , p.  548. 

(a)  Plat.  P h il. , p.  58. 

(3)  Arist.  de  soph.  el.,  II,  9;  cf.  Plat.  Phœdr.,  p.  aGg,  c. 
not.  iJtind. 

(4)  t f.  Dion.  Hal.  de  Isocr .,  1. 

(5)  Plat.  Meno,  p •jG. 

(G)  Sext.  Emp.  adv.  Math.,  Vil,  65. 

(7)  Composé  dans  la  8$"  olympiade;  Olymp.  schol.  in  Plat. 
Gorg. , G,  p.  667 , ed-  Routh. 

(8)  Arist.  de  Xcn„  Zen.  et  Gorg.,  5. 
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La  distribution  des  principales  parties  de  son  ouvrage 
est  toute  sophistique,  puisqu’il  suppose  de  nouveau  dans 
la  seconde  et  dans  la  troisième  partie , comme  non  réfuté, 
ce  que  déjà  il  voulait  avoir  réfuté  dans  la  première  et  dans 
la  seconde.  On  reconnaît  dans  ce  luxe  de  réfutations  la 
manière  de  ses  travaux  , qui  ne  doivent  servir  qu’à  prou- 
ver une  vaine  habileté.  J1  voulait  d’abord  établir  que 
rien  n’existe , ou  , que  s’il  existe  quelque  chose,  ce  quel- 
que chose  ne  peut  cependant  pas  être  connu;  et  enfin, 
que  si  quelque  chose  peut  ctre,  et  être  connu , on  ne  peut 
cependant  pas  l’exprimer  ( I). 

Il  cherchait  à démontrer  la  première  thèse,  que  rien 
n’est,  de  la  manière  suivante  : Si  quelque  chose  était,  ce 
serait  ou  l'étre,  ou  le  non-étre , ou  bien  encore  l'ètre  et  le 
non-être  tout  à la  fois.  Mais  les  trois  cas  sont  impossi- 
bles (2):  d'abord  le  non-être  ne  peut  pas  être,  car  il 
est  opposé  à l’être;  si  donc  celui-ci  est,  le  premier 
ne  peut  exister;  ou  bien  encore,  parce  que  s’il  existait, 
l’être  et  le  non-être  devraient  exister  en  même  temps  (3). 
Mais  l'être  ne  peut  pas  non  plus  exister,  car  d’après  la 
doctrine  des  Eléates,  il  n’a  pu  être  fait  ni  ne  pas  être 
fait;  il  ne  peut  être  ni  un  ni  multiple,  ni  les  deux 
choses  en  même  temps;  en  quoi  Gorgias  se  servait  parti- 
culièrement de  la  doctrine  de  Mélissus  et  de  Zénon  sur 
l’infini,  l’espace  et  le  mouvement,  et,  à ce  qu’il  partit, 
de  celle  des  alomistes  sur  la  divisibilité  des  corps  (i). 


(i)  Arist.  de  Xen.,  Zen.  et  Gorg.,  5.  Où*  «va!  w*j<7 iv  où&V  «1 
5 fsrtv,  ayvw'Tfov  chai  ' ci  Sï  xxi  text  xat  yvMîrôv,  ôXX’  Sù  Jiî/.utiv  SX- 
Sexl.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  05. 

(a)  Scxt.  Emp.  adv.  Math.,  VII,  60. 

(3)  S-'xt.  Emp.  ih.,  67  ; Arist.,  1.  I.,  donne  un  peu  différem- 
ment ces  preuves;  mais  le  texte  est  si  corrompu,  qu’on  ns  peut 
guère  s’y  fonder  avec  certitude. 

(4)  Sext.  Emp.  ih.,  68-74;  Arist.,  1.  1.,  5 et  6.  Le  passage 
où  il  est  question  du  mouvement  et  de  la  division  est  très  altéré. 
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Enfin,  ce  qui  est  ne  peut  pas  être  en  môme  temps  être  et 
non-être:  car  si  l'être  et  le  non-être  étaient,  ils  seraient, 
quant  à l’existence , une  seule  et  même  chose  ; mais  s'ils 
étaient  une  seule  et  même  chose,  alors  l’être  serait  comme 
Je  non-être;  mais  le  non-être  n’est  pas,  l’être  ne  serait 
donc  pas  non  plus.  Il  suit  aussi  de  là  que  si  tous  deux 
étaient  une  même  chose , tous  deux  ne  pourraient  pas 
être;  car  s’ils  étaient  tous  deux  une  même  chose,  ils  ne 
seraient  pas  deux  choses,  mais  une  même  chose  ( 1 ).  Comme 
par  conséquent  il  n’y  a ni  être  ni  non-être , ni  l'un  etl’au- 
tre  en  même  temps,  il  n’y  a donc  rien  en  général. 

Si  déjà,  par  ce$  raisonnemens,  c’estchosemanifesteque 
Çorgias  trouvait  la  force  de  son  doute  dans  l’opposition 
qu’il  faisait  entre  l’évidence  des  idées  de  l’expérience  et 
les  principes  desEléalesen  faveur  de  l’unité  de  l’existence, 
il  pestera  moins  de  doute  encore,  si  l’on  fait  attention 
aux  raisons  de  sa  seconde  proposition.  Il  part  de  ce  que,  si 
l’être  pouvait  être  pensé,  la  pensée  devrait  être  semblable 
à l’être;  pu  plutôt,  qu  elle  devrait  être  l'être  lui-inéme, 
car  autrement  l’être  ne  serait  pas  pensé.  Mais  si  la  pensée 
é|ait  l’être,  toute  pensée  serait  vraie,  et  le  non-être  ne 
pourrait  être  pensé.  Qn  ne  pourrait  pas  opposer  qu’il  n’y 
aurait  de  vraies  que  les  pensées  qui  seraient  confirmées 
par  Ja  perception  ; car  de  même  que  ce  qui  est  vu  est  vrai, 
quoiqu’il  ne  soit  pas  entendu , de  même  ce  qui  est  pensé 
peut  cire  vrai,  quoiqu’il  ne  soit  pas  perçu.  Mais  cepen- 
dant comme  il  faudrait  distinguer  des  pensées  vraies  et 


(l)  Sext.  Emp.,  I.  1.,  ^5  S.  On  Sk  oùol  àpy ixcpa  iuti  , to  « qv 
xai  tô  ftri  8* , lùciriXôyicrrov  ‘ fîmp  yip  xb'ph  ov  coti  *ai  rô  pv  tort, 
ravriv  taxai  xiô  ovti  tô  pb  <>v , êaov  «irj  tô  itvtxt.  Kol  SA  toüto  Mirt- 
po  1 ccvtwv  fmv  ‘ Sri  yàp  to  jiô  ov  où*  foTiv,  ôfiéXoyoy  ’ SiSttx tou  ôt  toutô 
tout»  xoOiotmî  tô  ôv  ' xai  aùrô  Totwv  où*  «ut ou.  Où  pbv  «XX  »ï  wtp 
TOÙrôv  t?T(  Tw  pb  ôvTt  to  Ôv , où  jûvarai  àpfixtpa  (Tvai  ’ ci  yàp  Spifi- 
Iipa  où  t«ùtoï  , foù  «i  rotùrôv , où*  àpyixtpa.  drisl-y  1.  1* 
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des  pensées  fausses , ce  qui  est  pensé  n'est  donc  pas  ce  qui 
est;  et  par  conséquent  ce  qui  est,  n'est  ni  pensé  ni 
connu  (i).  La  tendance  de  cette  polémique  sera  peut-être 
mieux  appréciée  encore  par  l'exemple  qui  accompagne 
l'explication.  On  croit  que  si  la  véritable  pensée  doit  re? 
présenter  les  choses  comme  elles  sont,  ce  n’est  qu’à  1$. 
condition  de  leur  ressembler,  ou  d'ètre  comme  elles  sontj 
ainsi,  les  choses  sont-elles  blanches,  alors  la  véritable 
pensée  de  ces  choses  devrait  être  blanche  (2).  L’erreur 
fondamentale  ici  consiste  à croire  que  la  vérité  à connai- 
tre  est  un  objet  de  l'expérience , une  chose  sensible. 

Les  preuves  de  Gorgias  à l’appui  de  sa  troisième  pro- 
position,  que , s'il  existait  quelque  chose  et  qu’il  phtêtre 
connu,  il  ne  pourrait  cependant  pas  être  exprimé,  té- 
moignent également  qu'il  ne  voyait  la  chose  que  parleçâtfl 
sensible.  Car  il  enseignait  que  les  choses  ne  sont  pas  ce 
qu’on  dit  qu’elles  sont;  que  le  discours  ou  la  parole  n'est 
qu'un  signe  des  choses,  que  ce  que  chacun  voit  ne  peut 
pas  s'entendre,  et  ne  peut  par  conséquent  pas  se  commu? 
niquer  par  les  mots,  qui  ne  6ont  faits  que  pour  l’or 
reille  (3).  11  ajoutait  que  celui  qui  entend  ne  peut  pas 
penser  la  même  chose  que  celui  qui  parle , ou  même  que 
tel  autre  qui  entend , parce  qu'il  est  impossible  que  U 
même  chose  soit  de  la  même  manière  dans  des  individus 


(1)  Sext.  Emp.,  1. 1.,  77-82;  Arist .,  1.  1.,  c.  6. 

(2)  Arist.,  1. 1.  ; Sext.  Emp.,  1.  1.,  77.  E!  yip  rà  tppovoù prva,  yij- 

ci»  0 Tof,y.,  oùx  îctiv  o/rat,  -rù  îv  où  ypovtTrou , xa'i  xarà  \iy ov  * wîirtp 
yop  ti  Toîç  ypoooupt’voiç  ovpÇcÇrçxe»  «7vou  Xrjxoîî,  xotv  aupCcSrixd  roTj  Xiu- 
xoîj  ypovucroti , 0ÙT«î  ti  TOÎî  «ppovoufUMtç  avyfitflixu  ftr>  uval  oùai , xaf’ 
àvcryxr,v  syp^éstreu  to«î  oîsi  ftr,  ippn cfcQat.  : 

(3)  Arist.,  1.  I:  O yàp  cTot,  irw;  Sx  xlç  <fn<s i toüto  l?  irot  Myw  ; fl 
Ttû;  3 ti  ixtivu  ÆnXov  ixoùoocvn  yfyxolro  pii  tSmrt  ; — xm  Xtytt  h Xfyuv 
( add . Xôyov  e ccnj.  Eoss ),  àXV  où ypôipoi , oùü  irpâypa.  Sext.  Emp.,- 

I.  L,  83-86.  ...  ....... 
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différcns,  puisque  déjà  une  même  personne  croit  sentir 
diversement  dans  des  temps  différens,  et  sent  diversement 
dans  le  même  temps  par  l’ouïe  et  par  la  vue  (1).  Ces  rai- 
sonnemens  ont  pour  base  la  supposition  que  le  sensible 
extérieur  est  le  vrai  qui  doit  être  communiqué;  mais  ils 
semblent  aussi  se  rapporter  particulièrement  à la  doctrine 
d'EmpédocIe  : que  la  sensation  s’opère  par  les  émanations 
et  les  influences  respectives  des  choses  (2). 

On  n’aperçoit,  dans  celte  doctrine  de  Gorgias,  que  des 
doutes  soutenus  contre  la  vérité  des  connaissances  ration- 
nelles, en  partant  des  représentations  sensibles  ; et  Gorgias 
nous  apparaît  comme  un  Zénon  à rebours: car,  de  même 
que  celui-ci  faisait  servir  les  élémens  des  représentations 
sensibles  à faire  voir  leur  nullité  en  comparaison  de  la 
vérité  rationnelle  pure,  de  même  Gorgias  fit  servir  les 
élémens  de  la  doctrine  éléatique  à leur  propre  destruc- 
tion , puisqu'il  fit  voir  qu’ils  ne  peuvent  pas  se  maintenir 
en  face  de  la  vérité  des  représentations  sensibles.  Telle  est 
la  lutte  de  la  sensibilité  contre  l'entendement,  lutte  qui 
devait  s’élever  pour  faire  voir  l’imperfection  et  l’esprit 
trop  étroit  des  doctrines  spiritualistes  antérieures.  Celle 
lutte  se  retrouve  aussi  dans  Protagoras,  et  ces  deux  so- 
phistes ont  réellement  combattu  la  raison  pure  autant 
qu'on  pouvait  le  faire;  ou  du  moins  ils  ont  établi  le  maxi- 
mum de  toute  opinion  anti-philosophique,  dans  les  pro- 
positions suivantes  : que  toute  pensée  est  savoir,  et  qu’au- 
cune pensée  n’est  savoir.  Ces  deux  propositions,  tout 
opposées  quelles  sont,  ont  néanmoins  le  même  but, 


(i)  Arist.,  1.  1.  AXXà  w£;  à àxoûwv  ri  otùri  bvorluci  ; où  yàp  oTo’v  r« 
x\>  fX'jx'c  âfja  rv  irXtiooi  xaï  ç cuac  inw  * Ovo  yàp  à*  tnt  to  «»•  — 
♦atvirai  Si  oui’  o otù-rôç  aurai  ôfoia  aioOocvôpivo;  iv  rù>  otùrû  j(piv <j>,  àXX' 
fripa  tùï  àxori  xaï  rri  Sifw  xaï  vüv  Tl  xaï  iraXai  Siaifipuç.  SeXt . Etnp.t 

1.  I.,  83-86. 

(a)  Cf.  Sext.  Emp.,  1. 1.,  85 ; Plat.  Merto,  p.  76. 
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puisque  celle  de  Protagoras,  que  toute  pensée  est  savoir, 
voulait  dire  que,  dans  la  pensée,  il  ne  s’agit  pas  de  con- 
naître quelque  chose  de  réel;  et  que  celle  de  Gorgias, 
qu’on  ne  peut  rien  savoir,  devait  exprimer  l’opinion  que 
la  pensée  n'a  d'autre  fin  que  de  produire  en  nous  l'appa- 
rent (1). 

On  ne  peut  donc  être  surpris  que  les  sophistes  qui  vin- 
rent peu  après  les  deux  dont  nous  venons  de  parler  en 
aient  concilié  les  propositions  opposées,  comme  le  firent 
Euthydime  et  Dionysodore , deux  frères  natifs  de  Chios. 
Ils  ne  faisaient  servir  ces  deux  propositions  que  dans  le 
dessein  d’embrouiller  le  discours.  Eulhydème,  le  plus 
jeune  des  deux,  et  qui  semble  avoir  eu  le  plus  de 
célébrité,  non  seulement  affirmait,  comme  Protagoras, 
que  chacun  sait  tout  et  toujours  (2) , que  par  consé- 
quent personne  ne  peut  croire  une  fausseté  (3),  ni  con- 
tredire qui  que  ce  soit  (4);  mais  il  admettait  de  plus 
que  tout  est  toujours  et  dans  le  même  temps  égal  pour 
tous,  que  rien  n’est  quelque  chose  et  ne  diffère  d’une 
autre  chose , ce  qui  est  contraire  à l’affirmation  de  Prota- 
goras, que  tout  est  pour  chacun  quelque  chose  de  parti- 
culier (6),  et  rappelle  la  doctrine  des  Eléates  sur  la  né- 
gation des  contraires.  11  affirmait  même,  conformément 
à la  doctrine  de  Gorgias,  que  personne  ne  peut  rien  ap- 
prendre ; ni  le  sage , parce  qu'il  sait  déjà , ni  le  fou,  parce 
qu’il  est  fou  (6). 

Si  Protagoras  et  Gorgias  gardaient  encore  une  certaine 


(1)  Plat.  Phœdr.,  p.  067.  TWstv  ol  Topylcn  rt  iâaofin  lû&iv,  oî 
irpi  tüv  a/.r,0u)'j  rà  t’ixora  tîiov  v;  TifitlTioc  pâXÀsv. 

(2)  Plat.  Eutliyd.,  p.  2y3  s. 

(3)  Ib p.  a83  s. 

(4)  lb.,  p.  a85  s. 

(5)  Ib ,,  p.  3o3  s.  ; Plat.  Crat.,  p.  386. 

(6)  Plat.  Euthyd.,  p.  2^5  s. 
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méthode  dans  la  manière  de  prouver,  toute  stabilité  de  la 
pensée  devait,  au  contraire,  s'évanouir  dans  ces  jeunes 
sophistes,  puisqu'ils  se  jettent  tantôt  dans  une  direction , 
tantôt  dans  une  autre  tout  opposée.  Ils  sont  donc  pour 
nous,  le  terme  de  la  sophistique.  Platon,  dans  son  Eutli y- 
dème,  a voulu  nous  faire  voir  dans  ces  deux  frèrds  com- 
bien une  telle  science  est  pauvre  et  méprisable  ; et  quand 
même  il  aurait  employé  des  couleurs  qui  auraient  un  peu 
exagéré  le  naturel , comme  les  anciens  avaient  coutume 
de  le  Taire  dans  leurs  comédies,  et  d’une  manière  plus  sen- 
sible encore,  il  est  cependant  certain,  d’après  tous  les 
documens,  que  l’effronterie  des  sophistes  et  l’abus  qu’ils 
faisaient  du  langage,  allèrent  toujours  croissant,  à me- 
sure que  leur  art  pernicieux  fut  mis  en  usage,  et  qu’ils 
cherchaient  à couvrir,  à force  de  hardiesse  et  d’audace, 
te  qui  leur  manquait  en  esprit  et  en  connaissances. 


CHAPITRE  V. 

COXCLUSIOS. 

j\ous  résumerons  ici  les  résultats  de  la  philosophie 
grecque  de  cette  période  , pour  faire  apercevoir  d’un 
coup  d’œil  à quel  degré  de  développement  scientifique  elle 
était  parvenue,  et  comment  elle  pouvait  acquérir  davan- 
tage. On  doitse  rappeler  ici  que  les  différentes  écoles  de  ces 
temps  avaient  suivi  des  directions  exclusives,  et  qu’elles  ne 
marchèrent  que  lentement  vers  une  communauté  d’idées. 
C’est  cependant  des  éléinens  épars  de  la  connaissance  que 
se  forme  l’ensemble  de  la  science. 

Dans  la  physique  dynamique  des  Ioniens,  Thalès  eut 
d’abord  la  pensée  que  tout,  dans  le  monde,  est  rempli  de 
la  vie  divine,  et  chercha  le  principe  du  monde  dans  un 
germe  qui  se  développe  et  s’élève  à une  vie  plus  parfaite. 
Mais  déjà  Anaximène  se  fait  une  idée  moins  indigne  du 
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principe  de  toutes  choses.  Il  trouve  que  Ce  principe  doit 
être  l’infini , quelque  chose  d’inaccessible  à l’intuitioli 
sensible,  une  âme  qui  embrasse  et  gouverne  tout,  de  là 
même  manière  que  notre  âme  nous  fait  vivre  et  tooùs  di- 
rige. A quoi  Diogène  d’Apollonie  ajouta  que  l’harmonie 
constante  qui  existe  entre  toutes  les  choses  fait  supposer 
l'unité  cohstante  du  principe  de  tout  ; que  cette  tinité  est 
infinie , mais  que  le  monde  qui  se  forme  par  elle  et  en  ellé 
est  l’œuvre  limitée  du  tout;  et  que,  malgré  le  caractère 
général  de  la  force  formatrice,  néanmoins  toutes  ses  pro- 
ductions sont  universellement  d'une  nature  particulière. 
Il  part  d’un  point  de  vue  rationnel  pour  approprier  la 
force  à certaines  fins,  qui  sont  cependant  conçues  par  le 
physicien  d’uhe  manière  toute  physique;  de  même  que  là 
manière  dont  la  raison  créatrice  se  manifeste  dans  des 
œuvres  particulières  et  borhées  révèle  aussi , dans  là 
pensée  de  Diogène,  les  limites  auxquelles  la  physique  là 
soumet.  Mais  tous  ces  Ioniens  rattachaient  l’idée  philoso- 
phique, qui  vivait  en  eux,  à différentes  représentations 
Sensibles  sur  le  principe  et  la  naissance  des  choses,  cher- 
chant dans  l'eau  et  dans  l’air,  et  dans  les  transformations 
de  l’eau  et  de  l’air,  l’explication  des  choses  et  de  leurs 
phénomènes.  L’esprit  audacieux  d’Héraclite  s’élança  plus 
haut:  ce  mondé  est  éternel,  c’est  un  être  constamment 
vivant;  mais  dans  la  vie  même  est  la  tendance  aux  con- 
traires. Telle  est  la  déstince  du  feu  ; il  le  voit  passer  tan- 
tôt du  besoin  à la  satiété,  tantôt  de  la  satiété  au  besoin, 
et  changer  ainsi,  après  des  périodes  déterminées,  la  vie  dù 
monde,  qui  s’écoule  d’un  cours  tantôt  de  plus  en  plus 
lent,  tantôt  de  plus  en  plus  rapide,  présentant  toutes 
ces  vicissitudes  dans  ses  différentes  parties  comme  dans 
leur  ensemble  universel.  C’est  de  ces  efforts  partiels  op- 
posés, dans  lesquels  les  choses  qui  combattent  pour  üii 
ordre  déterminé  restent  en  apparence  impuissantes  leà 
unes  contre  les  autres,  ou  cèdent  l’une  à l'autre,  qué 
résulte  celte  apparence  de  durée  ou  de  mort , apparence 
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qui  n’est  cependant  que  pour  les  sens  par  lesquels  l'homme 
insensé  vomirait  atteindre  la  vérité  absolue,  tandis  qu’elle 
n'est  au  contraire  accessible  qu’à  la  raison  générale,  et 
que  le  but  de  la  science  est  de  découvrir  le  principe  ra- 
tionnel , la  loi  qui  régit  la  vie  par  tout  l’univers,  ntéine 
dans  le  monde  moral.  Celte  loi  est  la  destinée  de'chacun, 
elle  est  pour  tous  le  mieux  possible,  telle  que  le  sort  l’a 
réglée  dans  les  vicissitudes  des  contraires.  On  peut  voir 
ici  l'essor  le  plus  rapide  qu’un  philosophe  pût  prendre  en 
choisissant  son  point  d’appui  exclusivement  dans  la  phy- 
sique dynamique. 

La  physique  mécanique  était  toute  différente.  Déjà 
Anaximandre  attachait  ses  regards  aux  changcmens  des 
phénomènes  de  composition  et  de  décomposition,  produit 
par  le  mouvement  des  parties  élémentaires  du  tout.  IL 
voyait  le  principe  du  mouvement  et  toute  naissance,  celle 
même  des  éléinens,  mis  en  mouvement,  dans  un  être  in- 
fini, immortel  et  divin,  qui, dès  le  commencement,  com- 
pose d'une  telle  manière  louslesélémens  immuables,  qu'au- 
cun ne  dût  paraître  prédominant.  Mais  puisque  cet  èLrc 
est  le  principe  du  mouvement,  des  contraires  primitifs  tels 
que  le  chaud  et  le  froid,  ou  lecielet  la  terre,  se  détachèrent 
de  lui.  Mais  telle  est  la  loi  du  monde  entier,  que  chaque 
chose  se  décompose,  soumise  qu’elle  est  à l’action  de  son 
opposée.  Tout  expie  sa  faute  dans  un  temps  déterminé  , 
et  lorsque  les  contraires  se  mêlèrent,  il  en  résulta  insensi- 
blement des  êtres  vivans  de  formes  de  plus  en  plus  par- 
faites, jusqu'à  ce  qu’enfin  tout  fut  ramené  à la  nature 
homogène  du  primitif.  .Vnaxagore  proclama  déjà  positi- 
vement ce  principe  de  la  physique  mécanique  : que  toute 
nature  est  permanente  pour  l’être  qui  la  revêt,  que  par 
conséquent  rien  ne  peut  changer;  principe  qui  n’est  pas 
pris  de  l’intuition  de  la  nature,  mais  qui  est  propre  à con- 
duire à des  investigations  plus  larges.  Ce  philosophe  ne 
s'occupa  donc  aussi  de  la  vérité  de  la  connaissance  sensible, 
qu’aulant  quelle  est  pour  la  raison  une  occasion  de  re- 
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cherches,  mais  non  en  tant  qu’elle  nous  découvre  le  vrai  en 
Soi.  Il  saisit  assez  nettement  aussi  l'opposition  de  la  physi- 
que mécanique  entre  le  mobile  et  la  chose  mue  : celte  der- 
nière Coi  la  masse  compacte  et  sans  vie,  qui  flotte  dans 
l'espace,  multiplicité  infinie,  infinie  aussi  quant  aux  pro- 
priétés des  élémens  corporels,  dont  chacun  a sa  nature 
propre , et  qui  tous  forment  une  certaine  unité  par  une 
action  réciproque,  quoiqu’ils  soient  susceptibles  de  diffé- 
rens  rapports  entre  eux  dans  l'espace.  A ce  qui  est  mû  est 
opposé  le  principe  moteur,  que  ce  soit  l’esprit  ou  Pâme, 
principe  dénaturé  homogène  et  absolument  indépendant 
de  toute  action,  être  connaissant  et  voyant  tout  tel  qu'il  a 
été,  qu’il  est  et  qu’il  sera.  Il  fit  donc  ressortir  nettement  la 
différence  qui  existe  entre  le  corps  et  l’esprit,  distinction 
qui,  jusqu’à  lui,  n’avait  pas  été  faite  d'une  manière  assez 
précise.  A cette»  différence  il  rattacha  la  distinction  entre 
la  masse  sans  vie,  inerte  et  immobile , et  la  force  vivante, 
active  et  agissante  ; mais  il  ne  fut  pas  capable  de  réduire 
ces  deux  oppositions  à une  véritable  unité.  Car  l’esprit  n’a 
qu'une  action  extérieure  sur  les  élémens  immuables  en 
eux-mêmes;  ils  ne  peuvent  changer  que  dans  leurs  rap- 
ports entre  eux,  puisqu’ils  sont  mis  en  mouvement  par  l’es- 
prit. Or,  en  admettant  un  mélange  primitif  uniforme  entre 
eux,  l’action  de  l’esprit  sur  eux  n’a  pu  consister  qu’à  les 
séparer.  De  cette  séparation  résulte  la  différence  des  pro- 
priétés des  élément,  l’ordre  et  une  certaine  beauté  réglée 
suivant  des  lois  rationnelles.  Mais  de  même  que  le  chan- 
gement du  mélange  dépend  de  l'action  de  l’esprit  moteur, 
de  même  aussi  l’action  de  l'esprit  dépend  du  mélange,  car 
l’esprit  ne  peut  pas  tout  ordonner  en  même  temps,  et 
comme  en  un  clin  d’œil;  mais  sa  puissance  sur  les  choses 
augmente  insensiblement.  Et  comme  des  élémens  infinis 
doivent  être  ordonnés,  l’ordre  du  monde  augmente  ainsi 
indéfiniment.  Dans  les  choses  vivantes,  dont  l’organisa- 
tion corporelle  est  une  production  postérieure  de  l’acti- 
vité intellectuelle , l’esprit  se  montre  immédiatement,  et 


t 

Digitized  by  Google 


eu  ttVR®  VI,  CHAPITRE  V. 

ne  forme,  pour  ainsi  dire,  qu’une  seule  chose  avec  le 
corps-  Mais  c’est  dans  les  grands  corps  cosmiques  et  dans 
leurs  ipouvemens  réguliers  que  l'activité  ordonnatrice  de 
l'esprit  se  manifeste  le  plus  clairement:  l’ordre  des  corps 
célestes  est  donc  l’objet  le  plus  digue  des  recherches  de 
l’homme.  Le  disciple  d'Anaxagore,  ArchebUs,  a peu 
d’importance  en  comparaison  de  son  maître-  Tout  ce  que 
nous  pouvons  dire  de  lui,  c'est  que,  par  cela  seul  quil 
appliqua  la  physique  de  6on  maître  aux  idées  morales,  il 
fit  voir  nettement  que  cette  direction  des  mécanistes  était 
éloignée  de  la  contemplation  morale  du  la  vie.  On  ne  peut 
pas  nier  que  cette  physique  ne  soit  un  point  de  vue  parti- 
culier; mais  outre  qu'elle  tendait  à une  recherche  plus 
précise  des  raisons  des  phénomènes  de  la  nature,  elle  met 
de  plus  sur  la  voie  des  investigations  psychologiques, 
dont  l’objet , l'âme , est  tout  différent  de  celui  de  la  ma- 
tière corporelle. 

La  philosophie  dorienne  des  pythagoriciens  n'est  pas 
aussi  simple  que  celle  des  deux  écoles  physiques  d'Ionie, 
fions  trouvons  dans  plusieurs  points  des  différences  sen- 
sibles entre  celle-ci  et  la  première  : mais  deux  points  seu- 
lement caractérisent  proprement  l’école  de  Py  lhagore.  Ep 
effet,  si  les  pythagoriciens  dérivaient  le  plus  parfait  du 
moins  parfait,  Thaïes  et  Anaximandre  ep  faisaient  autant; 
s'ils  ne  mettaient  point  de  terme  à la  contingence,  Apaxa- 
gore  et  Heraclite  proclamèrent  formellement  le  même 
principe;  enfin  ils  s’accordent  avec  Heraclite,  Anaximène, 
Diogène  d’Apollonip  et  Anaximandre,  en  ce  que  le  suprà- 
sepsihle  est  le  principe  du  sensible.  Mais  ce  qui'  leur  est 
propre, c’est  d’avpir  rapporté  à un  but  moral,  à une  véri- 
table vertu  intérieure,  les  phénomènes  du  monde , tandis 
que  tout  ce  qu’Héraclite , Anaximandre  et  Anaxagore  ont 
dit,  en  passant , de  relatif  à la  morale,  porte  toujours  l’em- 
preinte de  la  physique.  Une  autre  chose  qui  leur  est  pro- 
pre encore , c’est  d’avoir  réduit  toutes  les  propriétés  sen- 
sibles g jg  forme  mathématique  des  choses,  forme  qui  ré- 
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«ullait  d’une  unité  primitive,  fis  admettaient  donc  orjgiT 
tellement,  quoique  d’une  manière  idéale,  une  unité,  lp 
nombre  principe,  niais  non  encore  développé,  auquel 
appartient  non  seulement  l’unité,  priais  encore  la  multi- 
plicité. 11  n’y  avait  alors  ni  temps,  ni  lieu,  ni  corps: 
toutes  ces  choses  sont  dope  le  résultat  du  nombre  prin- 
pipe.  Ce  nombre  est  une  chose  déterminé^;  msps  l’espace 
vide,  l’indéterminé,  qui  est  Ip  principe  de  toute  néga- 
tion, de  toute  dissolution  et  de  toute  ipipppfection  , dé- 
passe le  nombre  principe  auquel  il  se  rattache  en  quelque 
manière,  parce  que  le  principe  dp  toutes  choses  doit  être 
plus  imparfait  que  ce  qui  en  procède  , et  poptient  pp  lpi 
la  négation.  Mais  le  nombre  principe  se  forme  et  se  déve- 
loppe en  nombre  pur  et  simple,  en  aspirant  en  lui, 
par  la  respiration  vitale,  l’indéterminé,  le  vjde.  Ct)r  up 
nombre  ne  peut  résulter  que  de  la  divisiop  qui  s’ppère 
dans  la  foule  des  unités  qui  étaient  primitivement  réunie? 
les  unes  aux  autres  par  le  nombre  principe  ; mais  lq  sépa- 
ration suppose  le  vide,  l’intervalle;  et  le  plein  pu  déter- 
miné, dans  son  opposition  à l'intervalle,  forme  la  limite. 
Or,  les  intervalles  sont  déterminés  par  trois  dimensions, 
suivant  la  longueur,  la  largeur  et  la  profondeur  ; en  sorte 
que  le  corps  est  formé  d’une  triple  limite,  pu  d’unités 
numériques  qui  sont  séparées  entre  elles  par  trois  inter- 
valles. Il  y a donc  partout  opposition  dan?  les  choses, 
partout  l’indéterminé  et  le  déterminant , l’unité  et  |a  plu- 
ralité, etc.;  car,  dans  tout,  est  le  nombre  impair  elle 
nombre  pair,  le  droit  et  le  gauche,  le  mâle  et  le  femelle, 
le  repos  et  le  mouvement,  la  lumjère  et  les  ténèbres , le 
bien  et  le  mal.  Mais  les  contraires  ne  peuvent  être  unis 
que  par  l’harmonie,  en  sorte  que  tout  le  monde  viyani  est 
une  harmonie  qui  découle  d’une  source,  et  qui  se  recon- 
naît au  nombre , à la  mesure  et  au  rapport  coordonné  des 
membres , de  manière  à former  un  tout.  Tout  ce  qui  nous 
apparaît  sensiblement  est  fondé,  seulement  quant  à sa 
propriété,  sur  les  rapports  qui  constituent  Jçs  unité? 
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coordonnées  suivant  des  intervalles  déterminés;  c’est  ainsi 
qu’il  faut  expliquer  les  élémens  corporels , les  plantes , les 
animaux,  les  hommes  et  tout  l'ensemble  des  corps  sen- 
sibles. Si  le  nombre  de  leurs  unités,  la  mesure  et  le  rap- 
port de  leurs  intervalles  peuvent  se  trouver,  leur  nature 
est  également  trouvée  par  le  fait.  Or,  l’indéterminé  et  le 
non  ordonné  se  trouvent  à côté  du  nombre  déterminant 
et  ordonnant , dans  le  tout  comme  dans  l'individu  ; ce  qui 
peut  s’apercevoir  dans  l’éloignement  de  la  véritable  sa- 
gesse et  dans  le  désordre  où  nous  vivons  sur  la  terre. 
Cette  vie  terrestre  n’est  donc  que  la  vie  de  l’âme  dans 
son  éloignement  de  Dieu , une  captivité  de  l’àme  dans 
les  liens  du  corps,  conséquence  de  ses  fautes;  état,  du 
reste , où  il  est  facile  d’expier  ces  fautes  et  d’arriver 
par  la  vertu  à une  vie  plus  digne.  Ainsi  se  lie  la  doctrine 
mathématique  des  pythagoriciens  sur  la  naissance  du 
nombre  et  de  la  multiplicité  corporelle,  à ce  point  de  vue 
moral  sous  lequel  ils  envisageaient  le  monde.  La  vertu 
qu’ils  enseignaient  consiste  dans  l’harmonie  de  l’âme,  puis- 
que le  désir  sensible , ce  qu’il  y a d’irrationnel  dans 
l'homme,  doit  être  soumis  à la  raison,  et  que  tout  le  cours 
de  la  vie  doit  être  ramené  à l’unité  et  à l’harmonie  mo- 
rale. Il  est  évident  que  cette  doctrine  était  propre  à provo- 
quer la  recherche  des  principes  rationnels  de  tout  ce  qui 
arrive,  et  à préparer  la  dérivation  de  toutes  les  formes  et 
de  tous  les  phénomènes  sensibles,  de  l’essence  des  choses. 
Mais  il  n’est  pas  moins  certain  que  , ne  réfléchissant  pas 
assez  à la  disproportion  de  leurs  forces  avec  leur  but,  ils 
admirent , à l’occasion  de  celte  doctrine  , un  grand  nom- 
bre d’idées  et  de  théories  fantastiques. 

Quand  nous  considérons  la  doctrine  éléatique  par  rap- 
port à la  philosophie  py thagorique  et  ionique,  nous  devons 
en  chercher  l’importance  pour  le  développement  de  la  phi- 
losophie, particulièrement  dans  scs  résultats  négatifs.  Les 
Eléates  ont  fait  deux  choses  principales,  en  se  fondant  sur 
les  principes  généraux  de  la  raison  ; car  ils  cherchaient 
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à montrer,  d’une  part,  qu’une  multiplicité  primitive  des 
choses  est  impossible,  par  la  raison  que  le  non-ètre  , qui 
devait  être  conçu  comme  séparant  l'unité , n’est  pas  ; et 
d'autre  part , ils  faisaient  voir  que  ceux-là  sont  dans 
l’erreur  qui  veulent  unir  la  diversité  d’une  vie  qui  se  dé- 
veloppe avec  une  unité  qui  dominerait  tout,  car  le  par- 
fait ne  peut  être  sujet  à changement.  11  n’y  a par  consé- 
quent qu’un  seul  être  réel,  qu’un  seul  Dieu ; ce  Dieu  est 
immuable,  il  n'est  point  dans  le  temps, mais  il  est  éternel; 
il  n'est  point  corporel , ni  en  quelque  lieu , mais  absolu- 
ment tout  et  parfait.  Tandis  que  les  Eleates  cherchaient 
ainsi  à affirmer  l’idée  de  Dieu , pour  eux  disparut , non 
pas,  il  est  vrai , la  vérité  de  toutes  choses , mais  cepen- 
dant la  vérité  de  tout  évènement,  de  tout  fait,  de  toute 
naissance.  Ils  ne  pouvaient  pas  s’expliquer  comment  un 
monde  de  choses  qui  se  développeraient  pourrait  coexister 
avec  l’unité  divine  immuable.  Passé  ce  point  commun  à 
toute  l’école  éléatique,  les  doctrines  particulières  de  cha- 
que philosophe  se  réduisent  à peu  de  chose.  Déjà  Xéno- 
phane  reconnaissait  que  l'unité  qui  domine  tout  est  la 
connaissance  de  la  raison  ; mais,  parce  qu’il  nous  voyait 
circonvenus  par  la  diversité,  il  se  sentit  dans  un  conflit 
d’opinions  qu’il  ne  put  pas  faire  cesser.  Ce  qu’il  disait 
même  de  Dieu  n’est  en  grande  partie  que  négatif,  puis- 
qu'il en  niait  les  déterminations  opposées,  disant  qu’il 
n'est  ni  en  mouvement , ni  en  repos  , ni  limité  , ni  infini. 
Parménide,  cherchant  de  même  le  véritable  être  dans  le 
point  de  vue  rationnel , affirmait  cependant  que  le  plein 
et  le  parfait  devraient  être  conçus  comme  quelque  chose 
de  terminé  en  soi  et  qui  est  à soi-même  sa  limite,  et  con- 
sidérait ainsi  le  tout  comme  une  sphère.  Quoiqu’il  distin- 
guât soigneusement  la  véritable  certitude  rationnelle  de 
l’opinion  illusoire  des  sens,  dans  laquelle  règne  l’appa- 
rence du  non-être,  de  la  multiplicité  et  de  la  naissance, 
il  ne  doutait  cependant  pas  complètement  que  la  vérité 
ne  pût  sortir  du  mélange  de  l’être  avec  l’apparence,  bien 
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qu’il  «6  pût  pas  se  dissimuler  que,  livres  à l’opinion, 
nous  vivons  dans  üh  e'tat  de  misère,  combattant  entré 
l’amour  qui  unit  et  la  discorde  qui  divise.  Nous  trouvons 
que  Zenon  déclaré  plus  positivement  que  tous  les  autres 
Eléaleà  qüé  si  houà  connaissions  seulement  une  seule 
chbsé,  rious  aurions  par  le  fait  même  la  connaissance  de 
toutes  choses.  Du  Veste,  il  ne  faisait  servir  la  doètrihë 
éléatiqbe  qu’a  l'aire  voir  la  vaiiité  des  opinions  stir  la 
tàtiltiplicité  dàhS  l’espace  et  le  temps,  sur  là  naissance  fet 
lb  mouvement.  La  négation  Semble  aussi  avoir  dominé 
dans  là  doctrine  Üe  Méhssus.  Il  ne  s’écartait  pas  essentiel- 
lement de  la  doctrlhe  du  reste  des  Eléates  eii  appelant 
l'être  infini;  biais  lès  déterminations  qu'il  donnait  cl’ail- 
lenrs  à l'étrë , l'appelant  le  saiii  et  le  vivant,  se  rapportent 
plütôtàu  point  de  vue  naturel,  qu’au  point  de  vue  ration- 
nel dë  l’étrë.  Là  doctrine  d’Ëtn pédoclé  nous  donne  une 
fcVpliëàtibn  plus  étendiië  de  l’opinion  des  Eléalès  sur  la 
hàture.  Il  est  iihpOssible  de  ne  pas  voir  comment  ils  dis- 
tinguent deux  choses  dans  ià  iiature,  dont  l’une  n'cSt  que 
Siifiple  apparence,  tdndis  que  l'autre  est  i expression  , 
quoique  imparfaite,  dit  parlait  et  du  réel.  Pour  eux,  ce 
parfait  Uù  Ce  réel  consiste  dans  le  feu  et  la  lumière,  ou 
bien  ehcore  dans  la  connaissance  rationnelle.  L’apparence, 
àü  Cohtrairc,  sé  montre  sous  l’aspect  de  la  nuit  et  des  té- 
hêbrés , et  se  représente  par  les  autres  élémens.  Du  mé- 
lange dë  ces  deux  parties  constitutives  de  la  nature,  résulte 
ce  qui  nous  apparaît  rs-mme  la  naissance  naturelle.  Mais 
le  changement  du  mélange  suppose  des  forces  motrices,  et 
comme  i’opposé  peut  être  distingué  dans  les  élémens  mis 
ërt  mouvement , de  même  ce  qui  meut,  quelle  qu’en  soit  la 
nature  opposée,  la  haine  qui  divise  ou  l’amour  qui  réunit, 
peut  sé  distinguer  également.  Aux  doléances  d’Empédocle 
silr  la  manière  dont  les  hommes,  conduits  par  la  haine,  më- 
contiaissënt  là  parenté  dë  toutes  les  choses  entre  elles,  èt 
aux  recommandations  qu’il  nous  fait  de  purifier  nos  âmes 
dë  tous  Vices,  aüu  de  pouvoir  participer  à ruuioabieùhcu- 
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reuse  de  toutes  choses  dans  le  divin  Sphérüs,  notls  recon- 
naissons que  le  vrai  est  particulièrement  exprimé  pâr  l'a- 
mour et  l'apparent  par  la  haine.  Mais  à travers  toutes  ceâ 
idées  physiques  des  Eléates  et  d'Empédocle  retentit  là 
plainte  sur  la  défectuosité  de  ces  opinions > en  sorte  que 
nous  ne  pouvons  voir  en  eux  que  la  tentative  dfe  re- 
chercher d’une  manière  conjecturale  la  vérité  dans  la 
nature.  Le  défaut  de  toute  la  doctrine  des  Eléates  est  pré- 
cisément de  n’avoir  pas  su  concilier  l’idée  qu’ils  Se  faisaient 
de  la  nature  avec  les  résultats  de  leur  doctrine  rationnelle; 

Lors  donc  que  toutes  ces  recherches  des  Ioniens , des 
pythagoriciens  et  des  Eléates  se  furent  rencohtrées , l’in- 
suffisance  et  la  faiblesse  de  ces  résultats  philosophiques 
dùrent  être  bien  frappantes;  et  il  ne  pouvait  pas  se  passer 
un  long  temps , avant  que  ce  qu’il  y avait  même  de  ptufc 
légitime  dans  ses  différentes  doctrines  ne  fût  Opiniâtre*- 
ment  révoqué  eh  doute.  De  là  les  efforts  dés  sophistes,  cjüi 
établirent  le  centre  de  leur  action  à Athènes.  Ce  qu’il  y à 
de  plus  important  pour  le  développement  dé  la  pënséè 
philosophique  dans  l’influence  des  sophistes  , c’èst  qü’ilà 
portèrent  leur  attention  sur  l’idée  de  la  connaissance  hli*- 
maine  et  sur  toute  la  science  de  l’homme.  C’est  hinsi  qüé 
Détnocrite  opposait  la  vérité  , qui  nous  est  cachée  , à l’ap- 
parence sensible,  à laquelle  cependant  les  hommes  se 
trouvent  réduits.  C’est  ainsi  que  Protagoras  posait  en 
principe  que  l’homme  est  la  mesure  de  toute  vérité;  que 
Gorgias  soutenait  que  l'homme  ne  peut  rien  savoir,  ni 
rien  apprendre.  Si  donc,  avant  eux,  l’on  avait  presque 
oublié  l'homme,  et  si  l’on  s'était  en  quelque  sorte  enfoncé, 
abîmé  dans  les  choses,  la  manière  des  sophistes  ouvrit  à 
la  contemplation  humaine  un  champ  de  recherches  pres- 
que inconnu  jusqu’alors.  Leur  méthode  aussi  était  propre 
à favoriser  le  résultat  qu’ils  espéraient.  Cette  méthode 
avait  pour  objet  la  recherche  de  la  forme  de  la  pensée  et 
de  l’expression;  mais  elle  fut  peu  systématique  d’abord, 
et  n’eut  pour  objet  qu’un  vain  exercice.  Tous  ces  efforts 
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divers  servirent  à préparer  une  philosophie  plus  màre, 
qui  se  donna  pour  problème  d’examiner  chaque  pensée 
par  rapport  à l'idée  de  la  science,  tant  sous  le  point  de 
vue  de  la  forme  que  sous  celui  de  la  matière.  Tous  les' 
philosophes  antérieurs,  fortement  frappés  d’une  idée,  s’é- 
taient efforcés  de  la  développer  exclusivement  et  de  la 
poursuivre  avec  un  enthousiasme  instinctif.  Mais,  plus 
tard,  l’attention  au  but  général  de  la  science  et  aux  moyens 
par  lesquels  elle  peut  être  acquise,  durent  amener  ce 
calme  qui,  en  fait  de  science,  ne  résulte  que  de  l’idée 
même  de  la  science,  de  l’appréciation  de  tout  savoir  spé- 
cial par  la  science  universelle,  et  du  rapport  de  la  fin  de 
la  raison  avec  tout  le  reste  de  nos  spéculations.  Ce  résul- 
tat de  la  première  période  de  la  philosophie  fut  obtenu 
par  le  concours  des  points  de  vue  rationnels  particuliers, 
mais  explorés  d’une  manière  exclusive  et  en  opposition 
réciproque;  par  le  doute,  né  de  cet  esprit  d’exclusion,  et 
qui  avait  répandu  ses  nuages  sur  toute  vérité  accessible  à 
d’esprit  humain,  et  enfin  par  l’abandon  désespéré  de  toute 
recherche  scientiGque  : car  plus  la  vérité  est  décidément 
rejetée,  plus  le  besoin  qu’on  a d’elle,  et  sa  nécessité  se 
fait  sentir. 
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Pleine  domination  de  l'Amour.  447 
Explication  des  choses  particulières 
par  la  domination  de  la  Hainr.  For- 
mation du  monde.  447 

Développement  successif  de  l'organis- 
me. 448 

Differens  rapports  des  parties  élémen- 
taires dans  le  mélange.  j5o 

Point  de  vue  hiératique  de  la  vie.  45i 
Vie  malheureuse.  451 

Métempsychose.  45% 

Représentation  sensible.  454 

Connaissance  il»  vrai  par  la  raison.  Di- 
vination sacrée.  4^5 

Coup  d'œil  sur  la  doctrine  éléatiquc.45C 
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Cf  AP.  I**.  Considérations  générales. 

4 5q 

Les  points  de  vue  exclusifs  îles  écoles 
philosophiques  antérieures  conduisit 
à des  doctrines  sophistiques.  ib. 


Accord  de  ces  doctrines  avec  la  vie  grec- 
que d'alors.  453 

Changement  dans  l’art  oratoire,  ÿgp 
Ecoles  d'éloquence  des  rhéteurs.  Nou- 
veau mode  d'éducation.  Rapport  da 
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e«  ehatiRpmenî  & l’histoire  de  la 
philosophie.  461 

Dissi«ienceentreîesdiffére  ntes  opinions 
des  écoles  antérieures.  Dissolution  «le 
l'antique  religiosité.  46a 

Les  principes  de  morale  deviennent  in- 
certains, 463 

Pas  de  droit  de  nature  «mais  seulement 
par  décret.  464 

Le  scepticisme  dogmatique  est  le  ca- 
ractère de  la  sophistique.  465 
Idée  que  les  anciens  se  faisaient  des 
sophistes.  Elle  est  prise  ici  dans  un 
sens  plus  large.  466 

Influence  de  la  sophistique  sur  le  dé- 
veloppement de  la  philosophie.  467 
Perfectionnement  de  l’exposition  phi- 
losophique. 468 

Extension  des  sciences  particulières. 

469 

Rapport  des  sophistes  philosophant  aux 
écoles  philosophiques  antérieures. 

470 

Conséquence  des  doctrines  sophisti- 
ques. 47a 

Ca*p.  II.  Les  Atomistes.  Leueippe  et 
Dèmocritc.  447^ 

Tradition  sur  Leueippe.  ib. 

Sur  sa  doctrine.  4/4 

Vie  de  Dèmocrite.  ib. 

Point  de  vue  mathématique  de  la  na- 
ture dans  la  théorie  des  atomi.stes.477 
Atomes  infiniment  petits  et  infiniment 
nombreux.  4"9 

Mouvement  circulaire.  Le  semblable 
s'associe  au  semblable.  Union  îles 
corps  et  des  mondes.  485 

Toute  propriété  expliquée  par  la  fi- 
gure. 485 

Matérialisme.  ib. 

Pas  de  monde,  pas  de  Dieu.  4®7 
Espèces  de  connaissance.  488 

Connaissance  sensible.  490 


Véritable  connaissance.  490 

L'homme  en  est  privé.  4pt 

Oe  qu'il  y a d'an ti philosophique  dans 
la  doctrine  de  Üemocrile.  49a 
Rapport  de  cette  doctrine  aux  senti- 
mens  de  son  auteur.  ib . 

S.-s  règles  de  conduite.  4^3 

Tendance  au  plaisir  dans  l'égalité  da- 
me. 4p4 

Crainte  du  trouble  de  l'Ame  par  la 
jouissance.  Plaisir  à rechercher  le 
vrai.  495 

Mouvemens  de  l'homme  dus  à des  cau- 
ses extérieures.  ib . 

Chip.  III.  Protagoras.  4^6 

Sa  vie.  ib. 

Rien  d'objectif  n’est  connu  dans  notre 
pensée.  Tout  est  contingent.  498 
L'nomme  est  la  mesure  de  toutes  cho- 
ses. Il  n'y  a pas  de  vérité  universel- 
lement valable.  499 

Toute  pensée  se  résout  en  sensation.  5ot' 
Rapport  de  sa  doctrine  à sa  tendance 
oratoire.  5or 

Ch  a p.  IV.  Gorgias.  Eutbydème.  5oa 
Les  sophistes  deviennent  successive- 
ment plus  effrontés  et  plus  nuis.  ib. 
Vie  de  (iorgias.  ib. 

Ordre  de  ses  argumens.  5o4 

Il  n'eiiste  rien.  5o5 

S'il  existe  quelque  chose,  nous  ne  pou- 
vons le  connaître.  5o6 

Quand  même  on  pourrait  connaître 
quelque  chose , on  ne  pourrait  en 
parler,  ni  par  conséquent  l'ensei- 
gner. 507 

Sens  de  cette  doctrine  sophistique.  5o8 
Euthydèrne.  509 

Chap.  V.  Conclusion . 5 10 

Coup  d'œil  général  sur  le  développe- 
ment philosophique  dans  cette  pé- 
riode. ib. 

Table  analytique  des  matières.  5i  î 
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